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रतनचन्द्र मृणोत स्वति ग्रेथ-माछा--१ 


समाज ओर जीवन 


[समाज और जीवन की घार्मिक तथा आर्थिक समस्याओं कोन्‍स्क्‍शकूने 
>«उमके- लेखों- का संग्रह] 


4 
जरः ही 


सम्पादक 
जमनालाल जैन, साहित्य-रुन 


भारत जैन महा मण्डल 
१९५० 


प्रकाशक : 
मूछचन्द बड़जाते 
सहायक मन्नी, 
भारत जैन मद्दामण्डल वो, 


न सस्करण ; ३००० 


१हूइणब८++ ०५३०० यहु:->॥६१-- “कींक- 
« एक रूपया 
मुद्रक ६ 
जमनाल्लल जेन 
व्यवस्थापक 


भीक्षणा प्रिटिंग वक्‍से, वो 


अपनी ओर से 


(सप्ताज और जीवन? पुस्तक पाठकों के हाथों में हैं। पाठक 
देखेगे कि जीवन की और समाज की जो समस्याएं इमारा ध्यान आकर्षित 
कर रही है या लिनका घुघला-स्पष्ट-अस्पष्ट चित्र हमोरे सामने रहता है 
उनकी चचौ इसंक लेखों मे आई हैं। लेखकों मे विशेष कर वे ही हैं जिनका 
समाज और जीवन की समस्याओं के चिन्तन से गहरा सम्बन्ध रहा है | 
मैं समझता हूँ, ये रूख पाठकों को पसन्‍्द आएंगे और चिन्तन का मौका 
भी ठेगे | 

अधिकतर लेख जैनजगत के पिछले अकों से ही सकलित किए गए 
है । कुछ लेखों में पुनः सशोधन करना पडा है। विनोबाजी का  वैश्यों 
का धर्म? शाति-यात्रा से लिया गया है। सम्पादक उन सब लेखकों के प्रति 
कृतज्ञ है जिनके लेखों का उपयोग किया गया है और जिन्होंने भपनी अनु- 
मति प्रदान कर उत्साह बढाया है । 


पुस्तक का प्रकाशन भारत जैन महामण्डल द्वारा संचाहित 
“श्री रतनचद्र मुणोत ग्रन्थमाला” की ओर से हो रहा है। यह उसका 
प्रथम पुष्प है । 

भारत जैन महामण्डल असाम्प्रदायिक सस्था है और सब धर्मों के 
प्रति समन्वय साधना उसका ध्येय हे-फिर भी विशेष रूप में वह भ्रमण 
मस्कृति की समस्याओं को अधिक छूती हैं। इस सपग्रह के अधिकतर 
लेख श्रमण-सस्कृति से ही सम्रधित हैं | 

आदरणीय डा० हीराल्मलबी जैन, प्रोफेसर नागपुर महाविद्यालय का 
कृतज्ञ हूं कि उन्होंने इस पुस्तक के लिए महत्त्वपूर्ण भूमिका लिख देने की 
कृपा की है | 


र्‌ 


भाई ए.० जी० नन्‍्दनवार ने मुख-जित्र बनाब्रा है। निकटता में 
धन्यवाद भेद को पैदा करने वाला हो जाता है। वह करा का उपासक 
है और स्नेह उसका हार्दिक है। उसकी कल्य उत्तरोत्तर प्रगति पर है, 
यह उसकी रुचिका प्रमाण है | 

संपादन और मुद्रण की जिम्मेदारी मेरी ही रही है--और इस 
कारण श्रटियों का उत्तरदायित्त मेरा ही हो जाता हैं। अशुद्धियों के लिए 
पाठकों से क्षमा प्रार्थी हूँ । 


अगर पाठकों का सहयोग मिला तो ऐसे ही दूसरे प्रकाशन भी 
पाठकों को मठ किए बावेंगे। 


एक बात और । महामण्डल के ग्रकाशन व्यापार की दृष्टि से नहीं, 
विधार-जाग्रति की दृष्टि से ही किए जाते हैं और इसीलिए कीमत भी 
कम-से-कम रखने का प्रयत्त रहता है । 


वर्षो, 
२५ दिसम्बर ७५० 


--जमनाछाल जैन 
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भदन्त आनन्द कौसल्यायन ८ २. 
राजमल लल्यवानी ८७. 
रिप्रिभदास रांका ९१. 
रिषरमदास रांका १००. 
जमनालाल जैन १०९, 


आभार 


प्रद्छुत पुस्तक (श्री .रतनघन्द मृणोत ग्रन्थ-माला ” की ओर से प्रका- 
शित हो रही है। श्री रतनचन्दजी का स्वगवास अभी-अभी हुआ है। 
आप रालेगांव ( यवतमाल ) में रहते थे। झुरू से ही आपके विधघार सर्वे 
धर्म समन्वय के रहें हैं। स्थानकवासी सम्प्रदाय के होनेपर भी न केवल 
जैन ही बल्कि वैणावों के मन्दिरों आदि मे भी वे आया जाया करते थे और 
विधि-नियमों मे रस लेते थे । वे एक घार्मिक टुस्ट भी स्थापित करना 
चाहते थे । यही बृत्ति उनके सुपुत्र श्री हीराचन्दजी मे पाई जाती है । 
उस दिन उन्होंने महज-भाष से कहा कि वे उन्हीं पुस्तकों को रुख पूर्वक 
प्रदते हैं जिनमें किसी एक धर्म की प्रशशा और दुसरे सब्च की निंदा न हो 
या फिर धर्म की अलौकिक बांत न हो जो धर्म जीबन को स्पर्श नहीं करता 
उसे वे धर्म नदी मानते । यह एक बहुत बडी बात है और इसका महृत्त् 
तब और भी बढ़ जाता है जब ग्रामीण वातावण में रहकर ऐसे विचार सुनने 
को मिलते है। उन्होंने यह भी कहा कि जब हम मानव-समात्र के साथ 
बिना ज्यति और धर्म के व्यायसायिक सम्बन्ध स्थापित कर सकते हैं तब हमे 
उस अछ्गाव की कया जरूरत है जो जीवन से भिन्न पड़ जाने वाले धर्म 
द्वारा पाला-पोसा जाता हैं । 

महामण्डल की नीति और जैनजगत से वे इसी कारण प्रभावित हैं 
और इसी कारण उन्होंने अपने खव॒० पिताभ्री की स्मृति में १००१ रुपया 
प्रदान कर यह पुस्तक प्रकाशित करने को प्रेरित किया | 

आपके यहा कृषि और साहूकारी का काम-काज होता हैं। 

हीराचनंदजी में सौजन्य, सदूमावना और मिलन-सारिता के काफी 
गुण हैं । 

महामण्डल इस सहायता के लिए, उनका अभिनन्दन करता है। 

इमारी अभिलाषा है कि जिस सदूभावना से यह प्रन्थमाला झुरू 
हुई है उसमे से अच्छी-अच्छी सर्वजनोपयोगी पुस्तकें प्रकाशित हों और 
श्री हीराचन्दजी को समाघान हो कि उनकी सद्भावना साथेक हो रही हैं 
और उनके दान का सदुपयोग हो रहा है। 
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आरम्निक 


मनुष्य हे तो एक जीवमात्र ही, जैसे अन्य पशु-पक्षी हैं; किन्तु उस 
में कुछ प्रवृत्तियां ऐंसी विकसित हो गई हैं जिनके कारण वह अन्य सब 
प्राणियों की अपेक्षा अ्रष्ठ हो गया है । वे प्रबृत्तिया मुख्यतः तीन है :--- 
ज्ञान, नीति और कला | मनुष्य अपने को व अपने आसपास की सृष्टिको 
जानना समझना चाहता है, तथा इस जानकारी में वह केवल अपनी 
आख, कान आदि झानेन्द्रियों से ही काम नहीं लेता, किन्तु मानसिक 
चिन्तन भी करता है, जिस मे वह अपनी बुद्धि द्वारा युक्ति और तक से 
मी काम छेता है। वह कार्य-कारण का सबंध भी जानना चाहता है, और 
इस के लिय प्रयोग भी करता है तथा अनुमान भी लगाता है। इस प्रकार 
वह अपनी समझदारी को उत्तरोत्तर बढ़ाता जाता है। यही नहीं, उसने 
अपने इस ज्ञान का प्रचार और विस्तार करने के लिये समुचित साधन भी 
खबर जुटा लिये हैं। माधषा द्वारा एक मनुष्य अपना शान दूसरों को मी दे 
सकता है व भ्रथों द्वारा वह इस ज्ञान का अपने दूरवर्ती बन्घुओं तथा 
भविष्य की सन्तान के लिये भी सरक्षण कर लेता है। यह ज्ञान-शीदैता 
व विवेक मनुष्य के सिवाय अन्य जीवों में नहीं पाइ जाती। इसी के बल 
से मनुष्य ने दर्शन व विशान की उन्नति की है। 


नीतिका विचार मनुष्य की, दूसरी विशेषता है। अपने हित व 
अह्दित संबंधी नेर्सागरिक प्रवृत्ति तो पशुओं आदि में मी पाई जाती है, किन्तु 
बुरे और मछे, पाप ब पुण्य, सत्‌ और असत्‌ का विचार मनुष्य की ही 
विशेषता है, जिस के ही फलस्वरूप घमं, सदाचार व राजनीति आदि का 
विकास हुआ है। 


उसी प्रकार अपने कार्यों में, उपयोगी घटनाओं में सौन्दर्य व सुध्य- 
घस्था वी स्थापना कर के उस में घुख का अतुभव करना मनुध्य की कछय- 


२ 


पे 


त्मक तीसरी विशेषता है, जिस के फलस्वरूप उसने वास्तुकला, मूर्तिकला, 
चित्रकछा, गानकला ब काव्यकला आदि का उत्थान किया है। 


इन तीन महांगुणों की उपासना मनुष्य चिरकाल से करता आरहा 
है, और उसका ध्येय भी इन में पूणेता प्राप्त कर छेना प्रतीत होता है । 
इसीलिये जितने अश में मनुष्य इन ग़ुणों में उन्नति करता है उतना ही वह 
सम्य व सुमस्‍्कृत गिना जाता है। किन्तु जान पडता है कि इन गुषों के 
विकास की कोई निर्दिष्ट सीमा नहीं दे । नाना देशों व समाजों में ये ही 
गुण नाना प्रकार से प्रकट हुए हैं, और कालक्रम के अनुतार उनकी विशेष 
प्रबृत्तियों की क्षति और बृद्धि निरन्तर होती हुई पाई जाती है । एक देश 
की नीति, सदाचार व सभ्य व्यवद्वार दूसरे देश से मिन्न पाया जाता है । 
नाना धर्मों व दशनों ने जीव और इतरसखंष्टि को भिन्न भिन्न प्रकार से 
समझा है। जो कुछ आज सुन्दर, कलात्मक व आकर्षक समझा जाता है, 
कही कल रुचिबाद्य हो जाता है; और जो प्राचीन काल में सत्य व तथ्य 
विश्वास किया जाता था वही अब अज्ञान व अन्ध-विश्वास माना जाता ह्दै। 
इस अकार हमारे शान और विवेक के विस्तार की कोई सीमा नहीं दे । 


भारतवर्ष चिरकाल से चिन्तनशील रहा है, और चिन्तनशील समाज 
कमी एक ही नियमावली के बन्धन में बधा नही रह सकता | खष्टि गति- 
शील है, परिस्थितिया निरन्तर बदलती रहती है; और तदनुसार इमारी 
आवश्यकता, रुचि एवं नीति भी विकसित होती जाती है । वेदों में हमारी 
जिस जीवनशैली का चित्रण पाया जाता है, उसमें उपनिषदों की विचार 
धारा एवं महावीर व बुद्ध जैसे महापुरुषों के उपदंशों ने एक भारी परिवतेन 
उपस्थित कर दिया । यह्दों विदेशी आये--यवन, शक, हूण और अन्ततः 
मुसलमान और अंग्रेज । इनसे इमने बहुत कुछ सीला और उन्हें भी बहुत 
कुछ सिखाया | कबीर और नानक, दयानन्द और रामकृष्ण, एवं तिलक, 
टागौर और गांधी ने हमारे मेतिक व आध्यात्मिक श्ञान की धाय को विज्वद्ध 


इे 


,और निर्मल बनाने का ,प्रयत्न किया, समाज, के नवीन संगठन की प्रेरणा 
की, तथा जीपन में एक क्रान्ति. उपस्थित की और ,इस प्रकार उन्होंने हम 
परम्परा के प्रवाह में बहने, वादों के श्रमजूछ में भटकने एवं नवीनता की 
छहरों,मे डूबने से बचा लिया | 


अब हमारा देश खतंत्र'है । 'पर कया हमें स्वाधीमता के सुख का 
अनुभव हो रह्त है ! इस देश में शायद ही कोई ऐसा च्यक्ति मिले जो 
कह सके कि उसे'खानेन्‍्पीने पहनने-ओढन व रहने आदि के लिये उपयोगी 
सब्र पदार्थ रुचि अनुसार सरल्ता से प्राप्त होते है | धार्मिकता का तो जीवन 
से मानों लबध ही टूट गया है, नेतिकता व्यक्ति के नीवन व सामाजिक 
व्यवहार मे स,विल॒तत होती जा रही निष्छुर स्वाथंपरायणता व अनु- 
शासन-हीनता जीवन के अंग बनते जा रहे हैं। उधर अन्तर्राष्टीय आकाश 
में युद्ध के काले ब्रादल पुनः उठते दिखाई दे रहे हैं | विद्वेष, अविश्वास 
व अहृकार की मात्रा राष्ट्रीयता के स्तर पर संसारभर भे बढ़ती जा रही है, 
जिसका कुपरिणाम सब ओर टिखाई पड़ने लगा है। अन्तर्राष्ट्रीय संघ भी 
इन बुराइयों स अपने को अचा नहीं बाता | काछ की इस गति को मोडने 
का क्‍या कोई उपाय दें ! 


इम अपने घमंशास्त्रों का इस दृष्टि स पुन; अवलोकन करने की आव- 
इयकता हैं| प्राचीन आचार्यी व सतों के उपदशों में हमे यह खोजना है, 
कि क्या उनसे हमारी आज को समस्याओं को इल करन में कुछ सहायता 
प्रा्त हो सकती हैं। हमे अपन रीति-रिवाज, आचार-बिचार एवं वैयक्तिक 
व सामाजिक जीवन-पद्धतियों पर पुनः बिचार कर के देखना है कि कया वे 
हमारी सास्कृतिक धारा के अनुकूल हैं, तथा क्‍या उनके द्वारा ही हम 
अपना कल्याण व ससार को सुमति दाभ कर सकेंगे ! 


ओर सत्र से बडी आवश्यकता क्रो है स्वतत्र ब निष्पक्ष चिन्तन और 
विवेक को । प्रस्तुत पुस्तक भे जो लेख-सकलन किया गया है वह इमारी 


डे 


बुद्धि को इसी दिल्या मे उत्तज्ञित करने का अमिप्राय रखता है। इन 
निबन्धों के लेखक समाज के लब्ध-प्रतिष्ठ खिन्तनशील विद्वान' है । प्रत्येक 
लेख में हमारी राजनीति, अर्थ-व्यवस्था, समाज-रचना, लोक-सेवा आदि 
प्रचृत्तियों के कुछ दोष व विकार दिखा कर उनके शोध का डपाव बतलाया 
गया है । जिनमें सजीवता है और आत्मोन्नति व समान-विकास कीं मावना 
है वे अवश्य इन लेखों को परढेंगे और उनसे छाम उठा खकेगे। ऐसे ही 
चिन्तनशील उपदेशों द्वारा सुधार पर ही हमारे देश व समाज का भर्िष्य 
निर्भर है। 
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सुख ओर शान्ति 


महात्मा भगवानदीनजी 

शांति और सुख : 

शांति की पूजा बहुत होती है। और उसको काफ़ी से ज्यादा 
महत्त्व मिला हुआ है। धर्म-यथ का अत “ <» शान्ति” कह्ट कर ही किया 
जाता है। करान के अन्त में भी 3“ शान्ति के अथों वाला “अस्सलाम! 
लिखा मिलता है। सारे धर्मों की बुनियाद शान्ति फैलाने के खातिर पड़ी | 
फिर भी शान्ति शरद में आज इतना मिठास नहीं है जितना “सुख-शान्ति! 
बोल में । शान्ति के साथ सुख जुड़ जाने से शान्ति का मतलब सब के 
लिए. साफ हो गया है यानी जहाँ शान्ति वहाँ सुख या जहाँ सुख वहाँ 
शान्ति | यों सख-शान्ति एक अर्थ वाले शब्द हो जाते हैं । 


दिलसे कोई खुख-शांति नहीं चाहता : 


सैकड़ों व्याख्यानों को व्याख्यान देने वाले यों शुरू करते हैं; “सब 
सुख चाहते हैं और धर्म यह सिखा सकता हैं कि सुख कहाँ मिलेगा ” और 
फिर आगे घर पड़ते हैं। मानों व्याख्यान देने बालों को व्याख्यान सुनने 
वालों के मन का ठीक-ठीक और पूरा पता है और उनको अपनी इस 
जानकारी पर पूरी पूरी तसह्ली यों हो जाती है कि व्याख्यान सुनने बालों 
में से कोई एक मी उनकी इस मान्यता का खण्डन नहीं करता । इम भी 
ऐसे व्याख्यानों के सुनने बाहों में रहे हैं और हमने भी भेड-चाल ग्रा 
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'भीड-चाल के घश में होकर औरों की तरह चुप रहने में ही अपनी सुख- 
शान्ति समझी है । यह हम यों कह रहे हैं कि हमे बोलना चाहिए था 
और इम बोले नहीं । बात हमोर मन-लगती नहीं थी, फिर इमे चुप नहीं 
बैठना था। दम यह न तब मानते ये और न अब मानते ई कि आदमी 
जी से सदा सुख-शान्ति चाहता है । वह सुख-शान्ति से ऐसे ही डरता है 
जैसे दुख-दर्द से । अगर सुग्व सोने मे है तो हमें एक भी ऐसा न मिलेगा 
जो सौ घटे या पचास घटे या पच्चीस घटे भी सोये । अगर सुख खाने 
में है तो हमें एक भी ऐसा न मिलेगा जो दस सेर या पांच सेर या ढाई 
सेर खा जाय | सुख-शान्ति को समझाने के लिए इमें यह तो बताना ही 
पडेगा कि सुख-शान्ति है किस काम में और फिर काम कोई ऐसा बताया 
नहीं जा सकेगा जिसमें कोई निरन्तर लगकर कुछ ही समय में दुःख न 
मानने लेंगे । फिर यह बात कैसे ठीक हो सकती है कि सब लोग सुख- 
शान्ति चाहते हैं ! 
असुकूछ-प्रतिकूछ बेदना : 

कुछ ऋषियों ने 'वेदना” नाम का एक और शब्द खोज निकाला । 
बेदना शब्द विद्‌ से बना हैं। विद्‌ माने जानना; वेदना माने जानकारी । 
घेदना शब्द वाले ऋषिने सुख को कहा अनुकूल बेदना और दुख को कहा 
प्रतिकूल वेदना | इस को सीधे दाब्दों में यो समझ लीजिये कि मनलगती 
जानकारी सुख और मन न लगती जानकारी दुख कहलाती है। अब्न 
सुख रह गया मनचाहदी बात | अब घर्म बताये कि वह क्‍या सुख सिखा- 
येगा ! जो में चाहता हूँ उसके मिलने से ही मुझे सुख मिलेगा । अगर 
धर्म भी मेरी हाँ में है| मिलाता हे तो धर्म ने मेरा क्‍या भछा किया और 
मेरे किस काम आया ! और अगर घर्म मेरी बात को काय्ता है और 
“ना! कहता द तो वह मुझे दुःख देता दे | फिर यह बात झूठ हो जाती है 
कि घमम सुख देता है। इन अनुकूल और प्रतिकूल बेदनाओं ने बात तो 
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आदमी के मन-लगती कही पर इसमें ऐसा कोई बींब न मिला जिसे बोकर 
आदमी सुख-फल की खेती आसानी से काट छेता है | 
« आनन्द? और बेदना : 

कुछ ऋषियोंने बड़ी ऊँची उडान ली और उन्होंने एक नये शब्द 
* आनन्द” की र्वना कर डाली | इस शब्द की तेज धारसे उन्होंने अनु- 
कूल और प्रतिकूल दोनों वेदनाओं का ही सर काट कर फेंक दिया। यानी 
सुल-दुःख दोनों को ही ब्रेकार साबित कर दिया या निरी दुनियादारी की 
ब्वीज बना कर छोड दिया। अगर आनन्द शब्द का उल्था किया बाय 
तो बह होगा आत्म-वेदना और घरेलू बोली में घही होगा अपनी जानकारी | 
तो अन्न आनन्द रह गया आस्मानद यानी अपने आप अपने आपे मे मगन 
रहना । और अगर वेदना हब्द से आप चिपके ही रहना चाहते हैं तो 
आनन्द के माने हो जाते हैं अपने आप को जानते रहना और मगन 
रहना । वास्तव में बात तो यह बडी गहरी है और बंडे बड़े तके-शा्नियो। 
का मुँह बद कर सकती है, पर है कोरी कल्पना । हो सकता है बिल्कुल 
सच्ची हो । पर जहाँ कहीं वह सच्ची मिलेगी वहाँ न हम होंगे न तुम 
और न यह दुनिया होगी । तब फिर ऐसी सचाई से इमें क्या लेना-देना। 
सुख-शांति की खोज : 

आइये, अब आसमान से फिर भूतल पर आ जाइये और अपनी 
सुल-शान्ति से भेट कीजिय । भला-बुरा जेसा भी सुख इस दुनिया में है 
और भली-बुरी जेसी भी शान्ति यहाँ मिलती है उसीसे हमें काम पड़ेगा 
और उसीको पाकर इर्मे तसल्ली होगी और चैन पडेगा । फिर उसी की बात 
क्‍यों न करे ! आइये, अब उसी की खोज करें और पता लगाए कि वह 
कह रहती है और कहाँ अपने आप आ जाती है ? और क्‍यों अपने आप 
चली जाती है ! वह सिनेमा के फ़िल्म के चित्रों की तरह निरी छाया ही 
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क्यों न हों, पर बब हमें सुख देती है तो हमारे लिये तो वह छाया नहीं, बड़ी 
माया है। हम उतके खोजने या उसकी चचो करने में कुछ समय दे तो 
घह समय बबांद किया हुआ नहीं समझ्ञा जाना चाहिए। 


समाज भी सुख-शांति नहीं चाहता : 


शान्ति की खोज में निकलने से पहले यह बात तो हमें अपने जी में 
विठा लेनी ही चाहिए कि सुख-शान्ति मिलेगी हमें तमी जब इम सच्चे जी 
से उसको अपनाना चाहेंगे। हम चाहें और वह न मिले, ऐसा नहों हो 
सकता । लो आदमी जो चीज चाहता है, वह कोशिश करके अपने जी स 
चाहने का सबूत देता है और कोशिश किये जाता है और फिर वह पा भी 
लेता है। यह हम इसलिए लिख रहे हैं कि हमारा अनुभव हमे यह डके 
की चोट बता रहा है कि हम सचमुच सुख-शान्ति नहीं चाहते । न अलग * 
अलग और न समाज रूपसे । बहुत खोजने पर सो मे से कोई एक ऐसा शायद 
मिल जाय जो सुख-शान्ति के पीछे लगा हो और उसके पाने की कोशिश 
कर रहा हो । पर समाज रूपसे तो उसकी भी कोशिश यही मिलेगी कि 
सुख-शान्ति जितनी दूर रहे उतना अच्छा । अब जन्न समाज से सुख-शाति 
दूर है, तो व्यक्ति को कहाँ से मिल जायगी और जब व्यक्ति ही उससे भागता' 
फिरता है तो व्यक्ति से बना हुआ समाज उसे क्या आसमान से बरसा 
लेगा ! सचमुच यह बात हम बहुत बढकर कह गये कि न व्यक्ति सुख- 
शान्ति चाहता है और न समाज | इस बात का हम अगर कोई पक्का 
सघूत न दें तो यह किसी के ग्रे न उतरेंगी। और हमारी हँसी उड़ेगी 
सो अल्ग । हमारी हँसी उड जाय इसमें तो हम जरा मी दुःख नहीं 
मानेंगे । मगर हमारी हँसी तो तभी उड़ेगी जब कोई यह साभित कर देगा 
कि समाज भी और व्यक्ति भी सुख-शान्ति चाहते ६ और अल्ग अछुग 
और मिलकर सब उसी की खोज में जुटे हुए. हैं और जी-जान से कोशिश 
कर रहे हैं। अगर ऐसी हमारी हँसी उडी तो हमारे हिस्से में कुछ सुम्त्र ही, 
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आयगा । क्योंकि हम इस बात के कायल हैं कि खोज करने से सुख-झांति 
जरूर मिलती है। और खोज करने वाले समाज को जुरूर मिलेगी । और 
इम उस समाज के अगर है, फिर हम उसको पाये बिना कैसे रद्द जायेंगे १ 
बहुत न सद्दी कुछ तो बाट में आयेगी ही। पर हम तो अपनी बात पर 
अंडे है। वह बात यह है कि समाज सुख-शान्ति नहीं चखाइता और न 
इस ओर कोशिश कर रहा है। 
'याँंच भूत और सुख-शांति : 

आइये, सुख-शान्ति के लिए पहले पाँच भु्तों की खोब्व करे । जलन 
को अगर आप दुःख मानते है तो ना-नलन मे सुख-शाति का 
'निवास ६ । यह कौन नहीं जानता कि आग बलाने के लिए कम-से-कम 
तीन लकड़ियों की जरूरत होती हैं यानी जलन या दुःख पेदा करने के 
लिए. तीन का इकट्ठा होना जरूरी है । जलन को नाजलन में बदलने के 
'लिए यानी टःख को शाति में बदलने के लिए इतना ही तो करना है कि 
तीनों लकडियों को अलहददा कर दीजिये। थोडी देर में आप ही बुझ 
जायगी । न औरों को जलायेंगी और न खुद जलेंगी । अब तो घर घर 
भे पत्थर का कोयला इस्तेमाल होने लगा है और बच्चा-बच्चा यह जानता 
है कि कोई एक कोयला जलती आग से अलग हुआ नहीं कि बुझा नहीं | 
'पानी घटाओं के रूप तूफान लाता है, बिजली गिराता है, अधेरा करता है, 
मकान तोडता हैं, पद्ाड तोडता है, और न जाने कया क्‍या आपफते खड़ी 
करता है| वही जब बिखर कर इधर-उधर फेल जाता दे तो सुख-शादि 
फैलाता है, खतियोँ सरसाता हैं ओर अंधेरे को उजाले में बदल देता है ॥ 
थानी बाढ़ के रूपमें गाँव के गाँव बहा छे जाता है| पर समझदार लोग बाद' 
से बचने के लिए. नदी के किनोरे किनारे नहरें तैयार रखते हैं और पानी 
को छितरा देते हैं। वाद की बला को नहरों के जरिये सुख-शांति में बदछ 
देते हैं। हवा घने पत्ते वैले पेड को टक्कर सारकर गिरा देती है केकिन 
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जिस दरख्त ने अपने बहुत-से पत्ते छितरा दिये हों, आधी रूप वाली हवा 
उसका कुछ नहीं बिगाड़ सकती क्योंकि उससे टकरा कर वह खुद छितराः 
जाती है। रेल वाले कई सिगनल के हत्थों का नुकसान करने के बाद यह 
समझ पाये कि उसमे अगर बहुत से सूराख कर दिये जायें तो आधी फिर 
उस न तोड-फोड सकेगी क्योंकि वह खुद इन सूराखों में होकर छितरा 
जाती हैं। आग, पानी, हवा गछा फाड फाड कर आदमी को यह सब्नक 
हे रहे है कि सुख व शाति बिखरने और छितराने में है, सिमटने ओर 
इकस्ठे होने में नहीं। पर प्रकृति के ये दोनों गुण हैँ कि वह सिमय्ती 
सिमेय्ती है और बिखरती-बिखेरती है यानी दुख-सुख मय है। आदमी दुख 
से बिलकुल तो नहीं बच सकता पर जरा सोच समझ तो सुख-शाति के अम्बार 
खड़े कर सकता है। जो सुख-शांति आज दनिया में कहीं भी नहीं है 
और किसी को दूढ़े नहीं मिल रही, उसकी कुछ दिनों में ही इतनी 
बहुतायत हो सकती है कि जो जितनी चाद्देगा, पा सकेगा । 


असली खुख बिखरने और छितरने में दे : 


यह बकिश्वे नहीं मादम कि हमारी हरी हरी खेतियाँ बिनको टेखक 
कर हमारी आँखें तर हो जाती हैं, हमारा मन उम्रगों से भर जाता है और 
जिस देख कर हमारी घरवालियों गा उठती है और नाचने लगती हैं और 
हमारे बच्चे खिलखिला उठते हैं वह सब्च नतीजा है उस के ठेर को छितरान 
का और खेत में बिखेरने का जो घर में ढेर के रूप में कोठी में बन्द था और 
अगर कुछ देर और बन्द रहता तो तरह तरह के कीड़े और बदबू पैदा करता, 
घर भर को दुख देता और सड़कर कितनों को भूखा रखता और यों कितनों' 
को रुछाता, इसका अदाज नहीं छगाया जा सकता। देखिये न, अक 
डसीका एक एक दाना खेत में पडकर कितने गुना हों गया है। याद रहे 
वह वहों देर में रहने के लिए नहीं बढ़ा हैं। अगर कोई उसे ढेर के लिए 
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बढ़ा हुआ समझे तो वह दुख का ढेर खड़ा करना चाहता है, वह खेत पकने 
पर जितनी जल्दी, जितने छोटे टुकडों में छितराया जायगा उतना ही ज्यादा 
सुख-शाति फैला सकेगा। बस, इकटठे होने में इ/ख है पर इसी मे सुख 
भी है अगर हम बिखरने के लिए इकट्ठे हो रहे हों। पर यह याद रहे 
कि ब्िखरने की नीयत से इकटठे होने में मी असली सुख नहीं, माना हुआ 
सुख है, सुख की इतजारी का सुख है। असली और अमलछी सुश्ल तो 
छितरने और बिखरने में ही है। 


आइये, अब जरा असली दुनिया में आइये। आप को अपनी 
कमाई के एक महीने बाद किसी एक दिन सौ रुपये इकटठे द्वथ छग जाते 
हैं तो वे सुख तो देते हैं पर वही नकली सुख यानी इंतजारी का सुख । 
अमली सुख तो तमी मिलेगा जत्र वे कई दूकानों पर बिखर दिये जायेंगे 
और वह्ों से तरह तरह की चीजें घर पर आ कर जमा होंगी । अभी जमा 
हो रही हैं । इसलिए असली सुख के इन्तजार का द्वी सुख है। अब जरा 
उसके पक्वान्न बनने दीजिये | अभी भी असली सुख कुछ दूर है। अब 
उस पकयान्न को घर भर में बटने दीजिये यानी बिखरने दीजिये और फिर 
देखिये कि वे बिखरे हुए सौ रुपये बच्चों को कैसे कुदका रहे हैं, उनसे बड़ों 
को फुदका रहे हैं, उनसे बड़ों को घहका रहे हैं। और आप यह देख कर 
खट्टे खडे मुस्कुरा रहे हैं । यह ठीक है कि आप सो के सौ नहीं खर्च कर 
डाल्ते, कुछ बचा रखते हैं । जो बचा रखते हैं उतना ही दुःख बचा रखते 
हैं। आप कह सकते हैं कि हम तो उसे सुख मानते हैं) बेशक, आप 
ठीक कहते हैं और हम उसके जवाब में यह कहेंगे कि आपने दुख को सुख 
का नाम दे रखा है। और तमी तो इम यह कहते हैं कि दुनिया में सुख- 
शाति कहीं नहीं है। इम से अगर आप सलाह हें तो बिस दिन आप 
को सो रुपये मिछा करें उसी दिन अगर आप उन दुपयों को, अगर आप 
का कुद्धम्ब पांच आदमियों का है, बीस बीस रुपये फी आदमी या और 
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किसी हिसाब से उनमे बाट दिया करें तो आप देखेंगे कि आप और भी 
ज्यादा सुखी शो गये हे और आये दिन मी रोज कीं झझ्ट से बच गये हैं । 
यह बात हम यों ही नहीं लिख रहे, हमने खुद इस तरह का एक आदमी 
देखा था और यह भी मादूम किया था कि वह औरों की अपेक्षा कहीं 
ज्यादा सुखी है । इमने उस्रकी नकल भी की थी और अब तो इम अपने 
अनुभव के आधार पर यह जोर के साथ कहने की हिम्मत करते हैं कि यह 
बिखर देने का तरीका जमा करने की रीति से कहीं ज्यादा सुखदायक होता है । 


सूद कड़वा विष है : 


इम देरान दै सूद की बुराई या यूद में रहनेवाला जहर मुहम्मद 
साहब के सिवा किसी और सन्त को या ऋषि-नबी को क्‍यों न दिखाई 
दिया ! सूद का रिवाज सचमुच एक ऐसा दुखदाइ रिवाज कि जिसके रहते 
समाज का सुखी होना या व्यक्ति का शाति हासिल करना किसी तरह नसीत्र 
नहीं हो सकता । इसकी खोटी भल्यई लोगों के दिल में इतनी गहरी असर 
कर गई है कि वे ठंड जी से इस मामले पर सोचने के लिए. तैयार नरीं 
हो सकते | सूद एक ऐसी बढा है जिसने समाज मे कहीं टीले खड़े कर 
दिये है और कहीं पोखर खोद दिये हैं। सूद समता के छिए बहुत 
कड़वा विष है। धन जमा करने का रिवाज उनमें भी है जिनकी 
गरदन में सूद के रिवाज की रस्सी नहीं पडी है । पर उनका धन जमा 
करना इतना दुःखद।ई नहीं होता जितना सूद लेनेवाले समाज का । आम 
तौर से घन चांदी और सोने के सिक्‍कों के रूप में ही जमा किया जाता है 
और वही तरीका जमा करने का जहरीछा है। हों, उसका बैंकों मे जमा 
होना तो बेहद जइरीला है। पर हम तो उसे किसी तरह भी जमा होने 
को समाज और व्यक्ति के लिए दुःखदाई ही समझते हैँ | पर जब तक 
सिक्के का चलन मौजूद है तबतक न ल्लोग जमा करने से रकेंगे और न 
रुच्चा सुल पा सकेंगे । इसमें शक नहीं कि हमारे ये गिने-चुने शह्ट इस 
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मामले में लोगों की पूरी पूरी तसल्ली न कर संकमे और वे हम से और भी 
'ज्यादा खुछासा इस मामले में चाहँंगे। पर हम उन्हें यद्दी सलाह देगे कि 
वे ठंड जीस सूद की ऊँच-नीच पर अकेले में ब-लाग होकर एक बार 
“गहरी नजर डाले तो । तो थे जरूर उसी नतीजे पर पहुँच जावेंगे जित पर 
इम पहुँचे हैं । उनके सोचन के लिए. इतना इशारा हम किये देंते हं कि 
बे एक बार इस तरह सोचे कि उन्होंने कुछ रुपया सूदपर लू रक्खा है और 
कौडी चुकाने के लिए. पास नहीं और फिर इस हैतियत से सोर्च कि उन्होंने 
अपना सारा रुपया उधार दे रक्‍खा है और आसानी से एक कौडी भी 
असूल नहीं हो पाई । तब व सब तरह के नीचान-ऊँचान में होकर निकल 
जायेगे और यूट की सब तरह की बुराइयों उनकी समझ में आ जायगी 
और फिर आप वे इस नतीजे पर पहुँच जायेंगे कि सचमुच सुख पस के 
जमा करने में नहीं है उसके छितराने और ब्रिखराने में ही है । 


पछितराना प्ररृति का नियम : 


यह किसको नहीं माद्स कि दोशियार हकीम और वेद्य जब किसी 
मरीज को अपने ह्वाथ में लेते है तब्न सब्र से पहछा काम वे उस चीज को 
छितराने का करते है जो बहुत दिनों स मरीज के पेट में मु से जमा द्वोती 
रही है । इसके लिए. वे दस्त और के का सहारा छेत हैं और अगर इससे 
भी नफा द्वोता नहीं देखते तो नस-फसद खोलकर खन छितराने पर उतारू 
हो जाते हें और आखिर मरीज को सुख-शान्ति पहुँचाने में कामयात्र हो ही 
जाते हैं । चन्माकर खाने पर कौन समझदार जोर नहीं देता ! चबाना, 
-खाना छितराने के सिवा और चीज दी क्‍या है? और सचसु् किन्हें 
आ्बा-चब्राकर खाने की आदत हो गई है उन्हीं से पूछिये तो वे आप को 
अतायेंगे कि खाने का सच्चा सुख और खाने की चीजों का सच्चा स्वाद उसी 
तरह मिलता है और उन्हीं को मिलता है। उनको सुख नहीं मिलता जो 
चड़े-बड़े कौर मुह में रखकर निगल जाते हैं। उन्हें न खाना खाने का सुख 
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मिलता और न हजम करने और रस बनाने का सुख मिलता है। सास 
लेने में इतना आनन्द नहीं आता जितना सास बाहर फेंकने में। सांस! 
लेना यानी हवा को एक कोठरी में इकट्ठा करना और सास फेकना यानी' 
हवा को छितराना | असल में सांस फेकने में हम उस जहर को निकाल फेंकते' 
हैं जिसको हम अपनी भूलें से अन्दर जमा करते रहते हैं। फिर सांस' 
फेकने यानी हवा को छितरा देने में हमे सुख मिलना ही चाहिए। थोडे 
गब्दों में प्रकृति हमें तन्दुरुस्त बनाये रखने के लिए जमा करने का काम भी 
कग्ती है, पर बिखरने-बिखराने का काम ज्यादा करती है। और इस तरह 
वह थोडी देर दुःखी रखकर ज्यादा टेर सुखी रखना चाहती है | हम उसके 
तरीकों पर न अच्छी तरह से नजर डालते हैं और न उससे कोई सबक 
लेना चाहते है | फिर यह कैसे समझा जाय कि हम सुख-शान्ति चाहते हैं ॥ 


शासन में छितराने का प्रयोग : 


आइये, अब जरा हुकूमती कामों की तरफ आइये। हुकूमत जब्' 
समाज को सुख-शान्ति पहुँचाना चाहती है तो ऐसी भीड को पुलिस की 
छाठियों से छितरा देती हे जिसपर उसको यह शक होता है कि वह जनता 
की शान्ति को भग करनवाढी है| इतना ही नहीं, अच्छे से अच्छे काम 
के लिए. जमा होनेवाली भीड की देखरेख के लिए. सरकारी पुलिस का। 
इन्तजाम रहता ही है। अगर कहीं किसी वजद्व से सरकारी पुल्सि वहाँ' 
नहीं पहुँच सकती तो भीड जमा करने वाले पहले ही से अपनी पुलिस 
तैयार रखते है जिसको वे स्वयंसेवक दल का नाम दे लेते हैं। इसका यही 
मतलब है कि भीड जमा करने वालों को मीडपर पूरा एतबार नहीं रहता 8 
वे ख़ब समझते हैं कि जहाँ भीड इकट्टी होगी वह ऊधम होगी ही | 
भीड़ में ऊधम का न होना अचरब माना जा सकता है पर ऊघम काः 
होना तो मामूछी बात माना जायगरा। भीड में फिर चाहे वह घर्मात्माओं 
का मेल्य ही क्यों न हो, गठकटों और लेब्र-कतरों की ख़ब बन आती है # 
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छुच्चों और लफंगों की मौज रहती है। वत, भीड को ऐसे ही समझिये 
जेंसे गहरी अबेरी रात, जब्र चोरों की बन पड़ती हैं। सरकार ने अमन 
और शान्ति रखने के जो कानून बनाये हैं उनमें से एक है दफा १४४, 
जिस की यही तो मनशा है कि भीड न इकटूठी होने पाए और अगर' 
इकट्टी हो तो छितरा दी जाय । उस कानून की रू से पाच-छः आदमी 
भी भीड समझे जाते है। अब तो सरकारी काग॒जों से भी यह साबित हो 
गया कि सुख-शान्ति छितरा कर ही फैलाई जा सकती है। एक मुल्क 
कितनी ही अच्छी नियत से दूसेरे मुल्क से लगती अपनी हृद में अगर फी्े: 
इकट्टी करता है तो वह दूसरे मुल्क की सुख-शान्ति भंग करता है और 
दुमर मुल्क को तबतक चैन नहीं पड़ता जबतक कि उसका पडोसी मुल्क अपनी 
इकट्टी हुई फौजों को बहौँ से न हटा छे। यानी उन्‍हें न छितरा दे या 
न बिखरा दे । अगर पड़ोसी मुल्क किसी तरह इसपर राजी नहीं होता तोः 
फिर बह उसी तरह अपने मुल्क की हद में फौजें इकटटी करता है और 
अगर जोरदार हुआ तो पडोसी मुल्क की फौजों को घकेल कर हटा देता है, 
छितरा देता हैं या खत्म करके बेकार कर देता है और अगर बहुत जोरदारः 
हुआ तो पढोंसी मुल्क डरकर ही अपनी फौजें हट लेता है और छितरा देता 
है। यानी दुःखी और अश्यान्त मुल्क काटे से कांटे को निकाल्ता है 8 
पर जो काठा पाव में लगा हुआ होता है वह भी काय है और जो उसे 
काट को निकाछ रहा है वह भी काटा है। कांग अगर दुःखदाई होने' 
की बजद से बुरा है तो वह पांव मे छगा हो तो भी बुरा है और हाथ में। 
हो तब भी बुरा है। हाथ वाका कांटा ही कब पेर वाले कांटे को बिना! 
पाव को और दुःख दिये निकाल पाया है ? इसलिए फौजों का इकट्ठा 
होना हर तरह दुखदाई है और उनका बिखर जाना हर तरह सुखदाई है।* 


शहर गाँवों में छितरें : 
इवाई जद्दाज से घिरनेवाले मामूछी बम से ही नहीं, एटम बम से 
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बचने के लिए, भी सब से अच्छी तजब्ीज यही हैं कि समाज बड़े बढ़े शहरों 
-में जो जमा हो गया है वह पँँच-पाँच और दस-दस घर वाले गाँवों मे बहुत 
बड़े हिस्स में छितरा दिया जाय । बस, एटम बम का खतरा दूर हो गया । 
यह इस तरह कि एटमत्रम इतना कीमती होता हैं कि उते दुर्मन पॉचच-दस 
घर वाले गेविपर गिरा कर बेहद टोटे में रहेगा । इसलिए वह बम गिराने 
की बेवकूकी कभी नहीं करगा । इसी सिलसिले में यह भी समझ लना चाहिए, 
कि ये बड़े बढ़े कल कारखाने समाज के उन सदस्यों के लिए. जो उसमे काम 
करते हैं बेहद दुःखदाई हे; पर इसकी चचा तो अभी हम करते नहीं । 
अभी तो इम यह बताना चाहते हैं कि एस कल कारखाने हुकूमत के 
खयाल से भी बड़े दुःछदाई हैं । दुश्मन के बम उनपर गिरकर करोड़ों की 
रोबी का एकदम खात्मा कर सकते है। यही कल कारखाने छितर कर 
छोंट रूप में गाँव के घरों मे रंहटी, चरखा, धुनकी, करथ और कोल्हू और 
कढाव का रूप ले लें तो दुश्मन सकपका जाय और हमारा देश भी एकदम 
करोडों की रोजी न खो पाये | न फिर कपड के ब्रिना नंगा रहे और न 
शक्कर के ब्रिना उदास। ये बाते अब ऐसी बाते नहीं रह गई जिन पर 
लम्बी चौडी बहस की जरूरत हो। जिनको जताने के लिए हम ये बातें 
लिख रहे हैं वे हम से ज्यादा अच्छा समझते हैं। अगर हम में इन बातों 
के बार में एक मन विश्वास हैं तो उन में एक रत्ती भी नहीं और इसी 
वास्ते जानते हुए भी वे इस पर अमल नहीं करते । अक्ल विश्वास को 
आसानी से कबूल नहीं करती और किसी ने टीक ही कह्दा है कि “' अक्‍्ल 
जब आती है, आती ठोकरें खाने के बाद”? । गोरी पलटनों ने एक लड़ाई 
हारकर ही पतदून की जगह नेकर को अपनाया। कारखानों के छितराने 
की बात भी तजसब के मास्टर के मुँह से ही सीखने पर चित्त पर अकित 
हो पायेगी । पर हो सकता है कि वह सब॒क इतनी दर स मिले कि हम 
'हाथ मलकर रह जायें। तभी तो इम कह रहे हैं कि सचमुष समाज 
“चुख-शाति नहीं चाहता | 
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हिन्दुस्तान की सुख-दांति नष्ट कैसे हुई ? 


अगरेजबी सरकारने अच्छी नियत स न सही, किसी भी नियत से. 
आनेरेरी मबिस्टेटों की बुनियाद डाली | इस तरइ एक जगइह बहुत इकट्ठी' 
हुईं इन्साफ करने की ताकत को छितराया बिससे डिप्टी कलक्‍्टरों और जिला 
मब्िस्टेयों को थोड़ा-सा सुख मिला । जनता को भी कुछ सुभीता हुई + 
अगरेजी सरकार जरा भी यह नहीं चाहती थी कि हुकूमत की ताकत या 
इन्साफ की ताकत उसके हाथ से निकलकर हिन्दुस्तानियों के हाथ में जाय | 
हिन्दुस्तानी जनता के हाथ में देने की बात तो वह कभी सुपने में भी नहीं 
सोच सकती थी। अगरेजी राज में हम दुखी थे पर हम सुखी थे यह हमें 
पता कहाँ था ! यह तो भूछ-भटके कभी कभी काग्रेस के कुछ उम्र नेता 
शहर के इने-गिने पढे-लिखों के जी में यह ब्विठाने की कोशिश करते रहते के 
कि वे अगरेजी राज में दुखी है | उनकी समझ में कुछ-कुछ आता भी था,, 
पर जब वे अपने हजारों-लाखों रिश्तेदारों म ते और,दबारों-णाजों जान-पह- 
प्वान वालों में से किसी एक को भी नायब तहसीलदार या तहसीलदार देख 
लेते थे तो सब्र दुःख भूछ जाते थे और उग्र नेताओं की बात को निरा 
घोखा ही समझते थे; इसीलिए वे सुख-शाति की कोशिश नहीं करते थे | 
दुख देखते देखते उस्ती को सुख समझने छगे थे । बस, चोटी के दस-बीस 
समझदार समझते थे कि जबतक ताकृत कुछ लोगों के हाथ में इकट्ठी 
रहेंगी तब तक देश सुखी नहीं हो सकता। पर उनकी सुनता कौन था १ 
जिस अगेरेज ने हिन्दुस्तान में बिखरी पंचायती ताकत को एक कलम से 
खत्म कर दिया वही सत्र से ज्यादा समझदार अंगरेज था और वही दिन्दु- 
का सच से बड़ा दुश्मन था जो हिदुस्तान के सुख की अगस्त्यमुनि की तरह 
एक चुल्लू भें पी गया । उस के बाद हिदुस्तान को कभी सख-शान्ति का 
स्वाद नहीं मिछा और इसलिए, वह उसको इतना भुल गया कि दुश्ख दर्द 
को ही सख-शान्ति समझने लगा | 


७ समाज और जीवन 


कॉप्रेस का संगठन : 


सन्‌ १९२० में हिन्दुस्तान के सन्त ने लोगों को सुख-शान्ति का शान 
कराया । पर उसे तो हिन्दुस्तान के पौंव में छेगे कॉंटे को निकालना था और वह 
कॉटा तो कॉंटे बिना नहीं निकल सकता था | यह टीक है कि उसने अपनी 
समझ में मुलायम से मुलायम कोंटे से काम लिया पर वह इतना सख्त तो जरूर 
था कि काँटा निकालने के काम में न मुडता या, न ढीला पडता था और 
वह या कांग्रेस का संगठन | उस संगठन के नियमों को पढकर देश-बन्घु दास 
तो फड़क उठे थे और कह बैठे थे कि यह तो नई सरकार गढी जा रही 
है। और सचमुच सन्‌ २० और २१ में कांग्रेस ने सारी ताकत फिर चाह 
वह हुकूमत की हो या इन्साफ की, अगेरेज के हाथ से छीन ही थी। और 
गव-गाँव में नहीं तो शहरों-शहरों और जिलों-जिलों में छितरा टी थी । 
अब बिला-काग्रेस का प्रेसिडेप्ट आपोआप जिल्ा-मनिस्टेट बन बैठा था | 
और अगेरेज जिला-मजिस्टे2 अपनी कचहरी मे हाथ पर हाथ धरे रहता 
था। यही द्वाल कुछ सूंबे के सूं्रदारों का था। और यही वे दिन थ कि 
जब्न अंगरेजी राज रहते हुए भी हिन्दुस्तानी बहद सुखी थे क्योंकि हुकुमती 
और इन्साफी ताकृत छितरकर करोडों नदीं, लाखों भी न सद्दी तो इजाएों के 
हाथों में जरूर बद गई थी और वह सच्ची ताकत थी। क्योंकि उस 
ताकत ने छोगों को हाथ का पक्का और लगोटी का सच्चा बना दिया 
था। अगेरेजी ताकत अब नाम को रद्द गई थी। असली ताकत अब सब 
पहिन्दुस्तानियों के हाथ भे थी। धीरे घीरे किसी वजह से वह ताकत 
हिन्दुस्तानियों' की मुद्दी में न रह पाई और शायद इस वजह से कि वे उसको 
आगे गॉव में न छितरा पाये इसलिए वह फिर घरों-घरों की छतपर फैली 
मिट्टी की तरह बरसात के रेले से उसी पोछ्रं भें पहुँचने की तरह से जहां 
से वह भाई थी उन्ही अंगरेजों के हाथ में फिर से पहुँच गई और फिर वह 
मुझी-मर गोरों के हाथ की चोज बन गई । और बरसों तक उन्हीं के हाथ 
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ज्यों की तोों सुरक्षित रही। सन्‌!२० और २१ जैसे खुल का मजा 
हिन्दुस्तान की जनता फिर कमी न ले पाई | सन्‌” ४७ में सचमुच अंग्रेज 
हिन्दुस्तान छोड़कर चल दिये । बेशक वे हुकूमती और इन्साफी ताकत 
अपने साथ नहीं ले गये पर उसे अपने से भी कम तायदाद वाडी छोटी जमात 
के हाथ में सौंप गये और इस तरह वे हिन्दुस्तान को और भी ज्यादा दुखी 
बना गये। रिन्‍्दुस्तान के सन्‍त ने उन दिनों के बाइसराय माउण्ट बेटन 
से बहुत चाहा कि वे एक छोटा-सा काम तो जनता के सुख का अपने हाथ 
से कर जाये और वह यह कि नमक-कर को अपने हाथ से ख़त्म कर जायें। 
'पर पत्थर-दिल माउप्टबेटन या राजनीति के गृढ पाडित माउप्टबंटन फिसी 
तरइ न पसीजे और बर्त्तानिया के सर पर महात्मा गान्धी के दब्दों में इतने 
बड़े यद्य का मुकुट बाधने के लिए. राजी न हुए । इसमें क्‍या गृद रहस्य 
था इस पर हम कलम उठाकर क्‍या करेंगे, इसके समझने का काम इम 
अपने पढने थालों पर छोड दें । 


'हिन्दुस्तान के सन्‍त की तड़प : 


है| तो हिन्दुस्तान का सत अपने जीवन में दिन्दुश्तान को सुल-धाति 
को न कोई योजना बना पाया और फिर सुख-शाति फेलाने की बात तो 
कही ही केसे जा सकती थी । अगरेजों के चले जाने के बाद सुख-शाति फैलाने 
की बितनी तड़प उस सत में थी उतनी किसी में नहीं थी यह कहना तो 
कुछ कहना नहीं होगा। उसकी चौथाई भी उन खब में नहीं थी जो 
हिन्दुस्तान को आजाद करने के खातिर उस के साथ-साथ या उस से अलग 
हथेली पर सिर लिए फिरते भे । वह वही सत था जो अपने सब संगठनों 
को छितरा देना चाहता था और सश्चे किसान की तरह अपने हरेक साथी 
को अनाज के दानों की तरह जीते-बी राजनीतिक शक्ति के खयाल से बमीन 
में दफन कर देना चाहता था। या दूसरे मानों में बह अपने एक एक साथी 
को सौ-गुना अछ्वान्‌ या सौ में बदछ देना चाहता था। बह सचमुच 
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तपस्या ले पाई ऋद्धि-सिद्धि को सच्चे व्यापारी की तरह मेहनत से कमाये. 
एक एक सिक्के को व्यापार में लगा देना चाहता था या सूद पर उठा देनाः 
बवाइता था। वह निकम्मी और जल्दी नष्ट होने वाली राजसत्ता को मिखरा- 
छितराकर सकम्मी और कभी न नष्ट होनेवाली नीति-सत्ता में बदछ देना 
घाइता था। वह आत्म-बल का विश्वासी था, नीति-बल का पुतला था $ 
वह समझदार होने के दिन से मरने के दिन तक राज-बल को ठुकराताः 
रहा । और सत्य तथा प्रेम-बछ को गले लगाता रहा । क्‍या बह अपने 
साथियों को सत्ययछ और प्रेमवल के अलादा कोई दूसरा बल अपनाने की 
सलाह दे सकता था! राजबल का इच्छुक हिंदुस्तान में कौन नहीं ₹ 
राजबल के इच्छुकों की खोज करने की कहाँ जरूरत है ! उन के लिए. 
विज्ञपनों पर पेसा खच करना पैसे का दुरुपयोग करना है। इस बीस्वी 
सदी में जब एक सकक्‍के का छोकरा यानी कहार का लड़का अफगानिस्तान 
के खानदानी बादशाह अमानुल्ला के हाथ से अफगानिस्तान की गही छीन 
सकता है और अफगानिस्तान पर बरसों न सही, कुछ मह्दीनों राज कर सकता 
है और ऊँचे से ऊँचे पढे-लिखों को अपनी उगली के इशारों पर नचा 
सकता दे तो हिन्दुस्तान का भी गगुआ तेली, मुहम्मदा कुजडा, कछुआ 
कुम्दार और रमजानी मिश्ती राजसत्ता लेने के लिए. मिल सकते हैं और 
बक्त पडने पर जिलों को ही नहीं सूत्रों को मी समाल सकते हे । हिन्द॒स्तान 
में रामराजू और चीतू पाड़ों की कमी नहीं है। इनका राज फिर पा 
वह दिनों ओर हफ्तों द्वी रहा हो, हिन्दुस्तान के * जिसकी कोमडी उस के 
गीत गानेवाले ” सैकडों आईं, सी, एसों से हजार गुना अच्छा था। उछ 
के राज में जनता ही नहीं व दूसरों के बल पर भेड़िया बननेवाले आई, सी, 
एस, भी मेमने बने सुखी थे। पर ऐसे रामराजू और चीतू पांडे डाक्टरों 
के ढूंढे नहीं मिल सकते | उस के लिए. सत को आँख ही नहीं, सत की 
श्रद्धा और चाह भी चाहिए। “मुझ लैसे दुनिया में और नहीं? कहने- 
वालों को दिन्दुस्तान में ही नहीं, दुनियाभर मे ऐसे आदमी नहीं मिल सकते 
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जो उसकी जगह ले सकें | उसकी ज०४ मरने का अगर कोई छा! पर 
हाथ रखकर दावा कर सकता है तो या तो वह यमदूत होगा या उसी का 
कोई सगा सहोदर होगा । राजसत्ता चलाना कितनी ही टेटी खीर क्‍यों न 
हो पर नीति-बछ और सचाई की घाक जमाना उससे भी सवा टेंटी खीर 
है । राजतत्ता में अगर बान जोखम है तो बेहिसाब मकली आदर और 
बेहिसाब दुनियादारी का सुख भी है। तभी तो उसके लिए हर में और 
तू छालायित रहता है। और दुनियाभर की सुसीचते झेलने के लिए. सब से 
आगे चलता दिखाई देता है। नीतिसत्ता में भी अपना सुख ५ क्योंकि 
बिना सुख के कोई उसकी तरफ क्ड्लें दौडेगा ! पर वह सात्तिक सुख है । 
आत्मसुख है । वह अपने आपको तो खूब दिखाई देता है पर अपने 
जान-पहचानवालों, रिश्तेदारों, यहा तक कि अपने सगे सहोदरों और आत्मजों 
तक को नहीं दिखाई देता | उसे वह नीति-सत्ता घारी खुद भी न दूसरों 
को टिखा सकता हैं और न समझा सकता है, इतना ही नहीं जितनी वह 
उनको समझाने की कोशिश करता हे उतनी उतनी ही वह नई आफत 
अपने सिर मोछ लेता है। विश्वास की जगह उसका छोगों को अविश्वास 
हो जाता है और वह उसे छोड़कर राजबरछ अपनाने के लिए भाग खड़े होते 
है। वे यह समझ ही नहीं पाते कि एक माँ बाहरी सुख को त्याग कर और 
भीतर के सुख को अपना कर ह्वी बालक को बाइरी सुख पहुँचा तकती है । 
आम दुनिया यही समझती है कि वह खूब घन कमाऊर गरीबों में उसे बांट 
सकती है और उसको धन सुख पहुँचा सकता है । या वह बहुत बड़ी 
राजसत्ता हाथ में लेकर ही छोगों को राजबल बाट सकती है और राजसुख 
पहुँचा सकती है। आम दुनियादारों की उस तरफ निगाह ही नहीं जाती 
कि जिस घन त्याग कर और उसे बिखरा कर वह दुनिया को सच्च मानों 
में सुली बना सकते हैं और राजसत्ता त्याग कर दुनिया को सच्चे मानों में 
राज बलशाली बना सकते हैं । 
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न जाने क्‍यों राजनीति के पडितों को राजाओं का सीधा-सच्चा 
इतिद्वास ठोक-टीक सबक नहीं देता । उन्हें माछूम दै कि जब बत्तोनिया 
की ताकत राजा नामघारी एक आदमी की मुटद्री में थी तब बानिया 
इतना सुखी नहीं था नितना तत्र जब्र वही ताकत राजा के कॉसिल नामवाली 
पाच-सात आदमियों की गोष्ठी में बट गई थी। भले ही राजा पूरे जोर से 
ताकत को अपनी मुट्ठी में ही थामे हुए था और क्या उनको यह्द नहीं 
मालम कि बत्तानिया तब उतना मुखी नहीं था जब कौंसिल और राजा मे 
त्रिसरी ताकत उसपर राज कर रही थी जितना तब कि जब घही ताकत 
पार्डियामेण्ट के दो घरों और सैकड़ों सदस्यों मे बट गई थी । और क्यों इसी के 
आधारपर वे अब यह नहीं समझ छते कि आज का बत्तानिया का दुःख 
और ज्यादा सुख में बदल सकता है। अगर वहीं राजसत्ता गाव गाव में 
छितरा दी जाय और बत्तोनिया के हर गाव को सब बातों के लिए न सही 
तो बहुतसी जरूरी बातों के छिए छाटे छोटे जग्हुरी राज्यों का यानी रिप- 
ब्लिकों का रूप दे ठिया जाय । अगर बर्चानिया आज ऐसा नहीं करता 
तो उसकी जनता न सुख-शाति को पह्चानती है ओर न सुख-शाति चाहती 
है। अगर जनता चाहती मी हो तो वह्या के एम, पी, कह्दलाने वाले 
पार्लियामेंट के मेम्बर तो हरगिज नहीं चाहते, क्‍योंकि सत्ता हाथ से छोडना 
मामूली काम नहीं है । वह और अपनाई जा सकती है, छोडी नही जा 
सकती | सत्ता छोडना, शराब और अफीम छोडने से हजार गुना नहीं 
लाख गुना मुश्किल होता है। और हिन्दुस्तान में आज कौन सी बीमारी 
हैं! अगरेज ने हिन्दुस्तान के साथ खरे शब्दों जो सब से बडी दगा की 
हैं या राजनीतिक शब्दों में सब से गहरी चाल घी है तो वह यह है कि 
वह हिन्दुस्तान के मुद्ठीभर आदमियों के हाथ में सत्ता थमा कर गया है 
ओर उसका वश चलता तो वह उसको अकेले हैदराबाद के निजाम के द्वाथ 
मे या उदयपुर के महाराणा के हाथ में या इधर-उधर से लाये किसी और 
राजा-नवाब के हाथ में या और न सही बिब्टोरिया के खानदान के किसी 
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जाज एडवर्ड के हाथ में थमा कर जाता | पर सन्त के रहते इस तरह की 
चाल चलने की वह न सोच सका | किसी तरह हम यह मान लेते हैं कि 
अगंरेज मुठ्ठीमर आदमियों के हाथों में सत्ता तो दे गया है पर वे हैं देवता- 
स्वरूप और तभी तो वे खुले हाथों अपनों को ही नहीं, गेरों को भी बांट 
रहे हैं। पर यह याद रहे कि वे कितनी ही अपने ओर गैरों में उसे बांटे 
उससे ज्यादा नहीं छितरा सकते जितनी अग्रेज अपनों में छितराबे हुए. था ॥ 
और गैरों मे कुछ को बांट कर करोड़ों को छलचाये हुए था। अगर आज 
हमोर मुद्दीमर सत्ताधारी उसे अगरेज से ज्यादा खुले दवाथे। बाद रहे हें तो 
इम यह कहे बिना नहीं रह सकते कि अगर थे दस सेर बाट रहे हैं तो 
बीस सेर जनता के हाथ से छीन रहे है। कण्टोल और राशरनिंग जनता के 
हाथ से राजतत्ता खींचना नहीं तो और क्या हैं? इसलिए इस खुले हाथ 
बेंटवार भे भी राजसत्ता के मैदान में टीले और ऊँचे होते चले जा रहे हैं 
और तालाब और गहर होते चले जा रहे हैं। असमता तेजी से बढ रही 
है। सुख-शाति परी में पंख लगाये हिन्दुस्तान की ओर पीठ किये हुए 
निऋलते सूरत की ओर बठती चली जा रही है । ठेखें कब पीछे मुड़कर 
टखती हैं । हम यह कहे त्िना भी नहीं रत सकते कि जेसे काजल की कोठरी 
में घुस कर कोई काल हुए बिना नहीं रह सकता वेसे ही राजसत्ता की 
कोठरी में घुस कर कोई औखलाये बिना नहीं रह सकता और राजसत्ता की 
मदिरा पीकर कोई राजसत्ता की प्यास नहीं मिया सकता । बह अपने हाथ से 
राजसत्ता की मदिरा का प्याला कभी नहीं फेक सकता, होंठ से भी नहीं हथ 
सकता । उस का प्याला तो उस का कोई सच्चा हितेषी ही उस के दवा 
से छीन सकता है या कोई सम्त ही उससे छीन कर उसके प्याले और 
बोतल दोनों को तोड कर फेंक तकता है। अगर ऐसे हितषी या सत अशोक 
की तरह उन मुद्दीमर सत्ताधारियों को न मिले तो फिर कोई उन जैसा ही. 
उन के बराबर वाछा उन के हाथ से छीन कर प्यारे को अपने मुंह रुगा- 
यगा और बोतल छोन कर उल्टी बगल में दबाकर अपनों के प्याल्ों प्र 
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उडेल्गा और इन मदमातों के साथ क्‍या करेगा यट समझने का काम दम 
पदने बालों पर छोड़ते हैं । 


केन्द्र जानदार खुटा ४ 

हिन्दुस्तान की राजसत्ता एक कौली के चारों तरफ थुपतो चली जा 
रही है और दर छोटे बडे में एक लहर दौड गई है कि वह आवाज 
लगाकर यही कहता फिरता हैं कि सब बल वही थोपे जाओ, थी थेपे- 
जाओ, और बुरी थोपे जाओ। छीली सचमुच बडे काम की घीज होता 
है। खटा सचमुच सहारा द्वोता हैं | पर वह तभी तक सहारा है जब मे 
अपनी भैंस का पगद्दा अपंन आप उस खूटे भे बाघूँ; लेकिन खुदा जानदार 
हो और मेरे हवथ से मरी भेस का पगह्य छीन कर अपने में बाघ ले तो 
बह सहारा नहीं वह तो ढेकछा कहछायगा | और आज हिन्दुस्तान में क्या 
हो रहा है ! आज केन्द्र जानदार खूटा बना हुआ है और उससे जनता 
अपनी भेसे नहीं ब्राध रही, वही पगहा छान छीन कर मैंसों को बाघ हुए 
है। भेसे प्यासी है, वे खंटे से खोडी नहीं जाती इसलिए गर्दन तोडाती 
है। वे मूखी है, चरने के लिए खोली नहीं जाती, इसलिए ये रस्मा 
तोडान की कोशिश करती है। यह टीऊ है कि आज केन्द्र का खुदा खरा 
नही हैं | वह तो दीवार भे सठाबा हुआ बेटा है और कोई मैस उसे कितना 
ही जोर लगाकर उखाड नहीं सकती | पर इसका क्या भरोता है कि पगहय भी 
इतना मजबूत है या गन की गॉट भी इतनी ही सख्त है कि बह मैंस 
के जोर का पूरी तरह मुकाबला कर सकेगी ! हो सकता हैं पगह्दा भी इतना 
ही मजबूत हो पर इसकी ही क्या गारटी है कि भेसवाले खडे खड़े इस 
गदन तुडाने के तमाशे को चुपचाप उस सम्रय तक देखते रंदेगे जिसकी बोई 
मियाद बधी हुई नहीं है । किसी समय यह देन्द्र से बंधन की धत और 
घुन भल्ली हो सकती है पर आज तो वह नहीं है। और कुछ बातों के 
लिए आज भी हो पर हर छोटी-बडी बात के लिए. आज वह केसे भी नहों 
है। और हम आज ही की बात कह रहे है। ! 
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राजसत्ता बिखरे : 


आज तो इस बात की बहुत बडी जरूरत है कि सत्ता को हृद से 
ज्यादा बिखरेकर जनता को सुखी और शान्त बनाया जाय | तमी तो राष्ट्‌ 
का पिता सत्ता को सीघे बिखराने की योजना एन मरने के दिन कांग्रेस के 
सामने रख गया था | पर वह तो ऐसे उड़ा दी गई मानो वह एक एसे कोरे 
सत की कही हुई बात थी जिसका सीघ-नासीबे कभी राजनीति से कोई 
सम्बन्ध हीं नहीं रहा था। हमे सतों की दुह्दाई पीटन की आदत नहीं है 
ओऔर हवाले दे देकर लिखना भीं हमारा तरीका नहीं हैं। हम तो आखिर- 
पर जोर इसीपर देना चाहते हैं कि किसी तरह का भी बल क्‍यों न हो 
इकट्ठे होने से दुखदाई होता है और विखर जाने से सुखदाई | बस, 
राजसत्ता बिखर कर ही, परतरीके से बिखर कर ही हिन्दुस्तान में खुख- 
शान्ति फैला सकती है और सुख-शान्ति का स्वाद पाकर ही जनता उसकी 
कदर करना सीख सकती है, उसको सरसाने में लग सकती है, उस के 
बनाये रखने की योजनाओं मे जुट सकती हैं और उसपर अगर किसी तरफ 
से भी आाफत आये तो सर से कफन आधकर उसकी रक्षा के लिए. भी निकल 
सकती हैं। जान लेने की तेयारी' से कभी किसी ने देश की रक्षा नहीं 
की | जान देने की तैयारी से ही देश की रक्षा हुआ करती है और जान 
देने के लिए वही तैयार हो सकते हैं बिन्हे सुख-शान्ति की चाट पड़ गई 
हो । और सुख-शान्ति सच्चाई और ईमानदारी के साथ अपने बल को 
दबाने और अन्याय को दबाने के सिवा और हे ही क्‍या चीज ! 


सुख-शान्ति ही सब कुछ है। उसी को जानना और समझना 
चाहिए. | उसी को पाना सब कुछ पाना है और उसको पाकर अपने पर 
धूरा अधिकार हो ही जाता दहै। और अपने पर अधिकार करना ही सुखी 
डोना और औरों को सुख-शान्ति बांदना है। 





श्रमणों की समस्या 
मदन्त आनन्द कौसल्यायन 


आर्य-सरकृति में जैन तथा बौद्ध परित्राजक हीं सामान्यतः “श्रप्रण ” 
कहलोत है। आर्य-संस्कृति की यदि दो शाखाएँ मानी जाय; वैटिक तथा! 
अवैदिक, तो जैन तथा बौद्ध ' भ्रमण * ही अवैदिक सस्कृति के प्रतिनिधि हैं | 


“बद्िकों? के लिये 'अवैदिक! होना जैसे निम्नह तथा निन्‍्दा का! 


भी विषय हो सकता है, ठीक उसी तरह “अवैदिकों' के लिए. “वैदिक * 
होना थोड़े उपहास का विषय है | 


“देदिक ” धममे का सन्यास-मार्ग कदाचित्‌, श्रमण सस्कृति की ही' 
देन है। इसलिय जब हम “अमणों की समस्या ' की चर्चा कर रहे है तऋ 
प्रकाराम्तर से सभी शास्त्र-सिद्ध परित्राजकों की समस्या सामने आती है | 
* श्रमण ” ओर ' सम्याती? मे भेद करने का हमारा आग्रह मी नहीं है | 


ऐसे भी विचारक हैं जो सन्यास-आश्रम को ही मात्र अप्राकृतिक 
मानते हैं। उनकी दृष्टि में किसी को भी कभी भी 'अ्रमण” अथवा 
“सन्यासी ? नहीं बनना चाहिए। ऐसे बिचारकों की बाते अभी रहने दे । 


सामाजिक-कारणों से, आर्थिक-कारणों ले, नेतिक अथवा आध्यात्मिक 
कारणों से आब से दाई हजार वर्ष से भी पहले श्रम्रण-संस्था की नींव: 


पडी होगी [तब से उसने लगभग सभी धर्मों! मे दिसी-न-किसी ख्प मे 
स्थान पाया है | 


. र सस्या के कुछ-न-कुछ नियम, कुछ-न-कुछ विनय (डिसिप्डिन 
रहती है। अमण-सस्या की भी है। जैन श्रमणों की है | बौद्ध भिक्षुओं 


की है। उतनी व्यवस्थित न सही, किन्तु हिन्दू रन्‍्यातियों की भी है ही $ 
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आज दम “अम्रणों की समस्या? पर किसी ऐसी सामाजिक दृष्टि से 
विचार नहीं करने जा रहे हैं, जिस प्रकार इम ' मिखमंगों की समस्या ' पर 
विचार करते हैं। हम इस प्रश्न पर श्रमणों की अपनी दृष्टि से विचार 
करना चाहते हैं। 

श्रमणों की अपनी समस्या गहरी है। उसका “धर्म” और “जीवन 
से सम्बन्ध है, इसीलिय वह कम-से-कम उनके अपने लिए. बहुत महत्त्वपूर्ण 
है। मैं अपने जैन “भ्रमण” और बौद्ध “भिक्षु” मित्रों के जीवन से 
दो-एक उदाहरण देकर उस समस्या की ओर अंगुली-निर्देश करना घाहता हूँ। 

सारनाथ ( बनारस ) बौद्ध-तीथ तो है ही, वह तीथेछुर अ्रेयान्सनाथ 
की भूमि होने से जैन-तीर्थ भी हैं। वहाँ एक जैन-मदिर है। प्रायः कुछ- 
न-कुछ लोग बौद्ध-मंदिर के साथ जैन-मंदिर के दर्शनाथ भी आते ही रहते 
हैं। में सारनाथ में काफी समय रहा हूँ और अब भी मन का सम्बन्ध 
बना ही है। “तथागत” की घर्म-चक्र-प्रवतन भूमि होने से किसी भी 
“ भिक्षु ! का ही नहीं, किसी भी मारतीय का ही नहीं, विश्व के किसी भी 
नागरिक का उससे सम्बन्ध टूट हो कैसे सकता है ! जब में सारनाथ में 
रहता था तब प्रायः रोब घूमने जाता । एक दिन शाम को चला जा रहा 
था कि उधर से एक जैन मुनि आते दिखाई दिए। उन्होंने पूछा : 

“सारनाथ-मदिर कितनी दूर है १” 

महिरि उस स्थान से एक मील भी दूर नहीं रहा होगा, किन्तु थके 
हुए का योजन रुम्बा हो ही जाता है। मेने सोचा, यदि मैं इनके साथ 
वापिठ छौट घढूँ तो इन्हें 'साथ” हो जायगा और में बातचीत करके 
इनकी चर्य्यों के सम्बन्ध में कुछ-न-कुछ नई जानकारी प्रास कर ढँँगा। 
इनका रास्ता कटेया और मेरा शान बढ़ेगा । 


मुनियी से कुछ ही दूर पर दो आदमी बहुत-सा सामान लिए आ 
हे थे। उनकी ओर संकेत करके मैंन पूछा : 
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८यह आदमी आपके साथ है ? ” 

।१ है | 92 

“तो आप जत्र यात्रा मे रहते है, तब आपकी मिक्षा की क्‍या 

कम ०५ हे [० 

व्यवस्था रहती है! हमने सुना है कि जैन मुनियों की ठण्डे-गर्म पानी के 
विषय में भी मयोदा है |” 

/ हम जहँ जाते है, मिक्षा कर छेते हैं |”? 

“आप अपने साथ के इन दो आदमियों से भोजन क्यों नहीं 
बनवा लेते ! 

“हम अपने लिये इनसे भोजन नहीं बनवा सकते | हैं।, यह अपने 
निज के लिप भोजन बनाते है । उसमें से हम “मभिक्षा ले लेते हैं |! 


अब आप जरा विचार कीजिए कि इस द्रविड-प्राणायाम का क्या 
अर्थ है ? मुनि महाराज “मिक्षा? अहण करते हैं | वे उन्दी दो आदमियों 
की बनाई हुई “मिक्षा' ग्रहण करते हैं ! वे दोनों आदमी जहाँ बह! मुनि 
महाराज जाते हैं सामान लिये उनके साथ-साथ चलते हैं ! किसी न किसी 
भ्रद्धालु सेठ न मुनि महाराज के लिए ही यह व्यवस्था कर रखी है | यह 
सब होने पर भी मुनि महाराज को यह स्वीकार करने मे अनौचित्य मालूम 
होता है कि वह भोजन उनके लिये बनता है। 


आप इसे कदाचित्‌ मुनि महाराज का “दोंग” कहेंगे। किसी के भी 


आचरण के लिये सहसा ५, ,.,?” शब्द का उपयोग करने से सरल कोई 
दूसरा काम नहीं। किन्तु हमे इसे समझने का प्रयत्न करना चाहिए । 


मेरी समझ में मुनि महाराज “टॉगी” नहीं थे। बे' वैसा ही 


करने के लिये मजबूर थे । उनके जैसे मानसिक सब्कार थे और उनकी 
जैसी आर्थिक वा भौतिक परिस्थिति रही उससें वे और कुछ कर ही नहीं 
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सकते थे | ठीक उन्हीं की परिस्थिति में कोई भी दूसस आदमी और कुछ 
कर ही नहीं सकता । 

वे मुनि थे। भिक्षा उन्हें मागनी ही चाहिए। भ्रमण-सस्कृति ने 
मिक्षा-सस्था को जो कल्पना की और उसका जो विकास किया उसमें मूछ बात 
यही है कि सन्‍्यासी समाज के लिए 'दूभर” न हो। उसका समाज पर 
कम-से-कम भार पड़े | यहाँ तक कि किसी को भी * उतके लिए.” भोजन 
न बनाना पडे | गृहस्थ जो अपने लिए बनाए उसी मे से मधूकरी-द्षत्ति से 
साधु चार घरों से थोडा थोडा लेकर अपना डीवन-निर्षाह कर ले। इसी 
दृष्टि से जैन-अ्रमणों की चर्या में यह उत्कृष्ट नियम है कि वह वही भोजन 
करें जो उनके लिए न बना हो । अब इस नियम के रहते मुनि मद्दाराज “ अपने 
लिए!!! उन आदमियों से भोजन बनवाने लग जाएँ तो उनमें तथा दो 
नौकरों को साथ साथ लिए फिरनेवाले किसी भी सेठ-साहूकार में अन्तर 
ही क्‍या रद्द जायगा ? 

प्रश्न होता है, तब वे जहाँ जाते है बही “मक्षा? क्‍यों नहीं माग 
लेते ! आज प्रायः भिखारी ही “भिक्षुकः रह गए हँं। मिखारियों को 
जो और जैसा भोजन जैसे मिल्ता हैं उसे आज कौन श्रमण ग्रहण करने के 
लिये तैयार हैं? और सच्ची बात हे " भ्रमण? को यदि “मिक्षा” मिल्ती 
है तो पूज्य-बुद्धि से ही मिलनी चाहिए; कुछ दया-बुद्धि से नहीं। “श्रमण? 
अपरिश्रही है, वह दरिद्र नहीं है। वह मिक्षु है; मिखमगा नहीं है । 
जिस दिन अभ्रमण मिखमगा हो जायगा उस दिन उसकी तेजस्विता हीं नष्ट 
हो जायगी | 

फिर मुनि-महाराज को “पानी? मी तो एसा “पकक़ा पानी ही 
चाहिये है जो उनके लिए गरम न किया गया हो ! तब वे घर घर भिक्षा 
मांग ही कैसे सकते हैं ! परिणाम हा जिसका उक्त मुनि महाराज 
की चर््या में दर्शन हुआ है । हे हम 


१- प्राशक अथवा गरम किया ही यो बाद छा कुआा जछ | -त० 
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अब में अपने ही एक स्नेह्ट-माजन श्रमण महिन्द्रजी का उदाहरण 
हेता हूँ । जैन-अ्रमणों दी तरह बौद्ध-श्रमणों से भी पास में पेसा न रखने 
की आशा की जाती है। अ्रमर्णों की दोनों “विनयों? में ही नहीं, सभी 
परिज्राजकों को रुपया-पैंसा रखना वर्जित हैं। श्रमण भिक्षा-जीवी है। रोज' 
की रोज भिक्षा माग खाता है। पैसा उसके किछ्त काम का ! पेला रखेगा 
तो सग्रह भी हो ही जायगा । उस के नष्ट होने का भय रहेगा और उस के 
सुरक्षित रखने की चिन्ता | 

किसी भी मिक्षु अथवा श्रमण को क्या जरूरत पड़ी कि वह अपने 
आप को “निन्नानवे के फेर! में डाल व्यर्थ हरान हो |! इसीलिये श्रमण-सस्था, 
में प्रयेक के लिये ' अपरिग्रही ? रहना श्रेष्ठ नियम ठहराया गया है। 


श्रमण महिन्द्र बमो से बौद्ध-दीक्षा लेकर आए है। नया मुल्ला 
बहुत अला-अला पुकारता है, यह एक सर्व व्यापक सिद्धात है। बिचारे' 
भ्रद्धापूवक जितना जान है उत के अनुसार “विनय” पालन करने की पूरी 
घष्य करते है। पेसा न रखने का नियम तो एक अल्य्त सीधा-सादा 
नियम है, जो मारी श्रमण परम्परा को मान्य है। इन पक्तियों का छेखक 
ख़य वर्षो पैसा न रखने और रखने दी उल्झनों में उलझा रहकर आज: 
किसी भी सामान्य आदमी की तरह पैसे का व्यवहार करने छग गया है | 
उस दिन सारनाथ में महिन्द्रजी ने कह्दा 


“मेरा कुछ वैसा अमुक. .....आदमी के पास है | वे जा रहे ६ । 
आप के साथ कोर आदमी हो तो उमर दिलवा दूँ। ? 

“/ आपका पैता मै भी ले सकता हूँ”? कह कर मैंने वह अपने साथी' 
शुणाकर को दिल्या दिया। 


दूसरे दिन उन के दिल्ली के पास एक छोटीसी बगह तक जाने की 
व्यवस्था करनी थी। मैंने उसके पैसे ले यह व्यवस्था कर देने का भार 
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अपने ऊपर लिया | स्टेशन पहुँचा । बाबू से पुछा--“आप एक टिकट 
दे देगे! ? 

“अभी गाडी आने में देर है। एक घण्टे बाद मिलेगा | ”” 

टिक्रट मुझे इन स्वामीजी के लिए चाहिये। यह पैसा पास रखते 
नहीं। में इन्हें अभी टिकट ले ठेकर चला जाना चाहता * | ” 

“तो लाइए, किन्तु कहाँ का चाहिए ! ?! 

स्टेशन का नाम बताया। वह छोटा-ता स्टेशन ! बाबू की रेलवे- 
गाइड तक में नहीं ही मिल रहा था । में ढाई रुपये का एक नया दइम- 
टेबल खरीद लाया। उसमे स्टेशन का नाम दिखा कर कहा--- यहू 
स्टेशन है |! 

वह छोटा-सा स्टेशन ! उसकी मील-सख्या नहीं टी थी | पता नहीं 
कितना किराया लगता है! बह गाडी ठहरती है या नहीं! इन दो 
प्रश्नों को लेकर काफ़ी परेशानी हुई। अतर्म बाबू ने दो दो स्वाम्रियों के 
प्रभाव से प्रभावित होकर टिकट बना दिया | 

मैं चाइता था कि महिन्द्रजी को रात को सुरक्षित सोने की जगह भी 
मिल जाए। स्थान सरक्षित करनेवाले कलक से भेट की । उसने कहा ; 

“गाडी आने पर ही हम कुछ कर सकते हैं। गाडी यहां से 
चलती होती तो अमी कुछ कर देते ।? 

“ यह स्वामीजी पैसा नहीं रखते । मे अभी जाना चाहता था 
आप पसा छे लेते । गाड़ी आनेपर स्थान सुरक्षित कर देते । ” 

“यदि गाड़ी में स्थान न मिले तो मैं यह पैसा इनको लौटा दूँ ! ”” 

“ ओरे ! यह पेसा रखते होते तब तो बात ही क्या थी ! आप ऐसा 
करें, यट पेसा रख लें | में फिर आ जाऊँगा | यदि इन्हे स्थान न मित्या 
तो आप यह पैसा मुझे लौटा दीजिएगा |?! 


२८ सम्राज और जीवन 


महिन्द्रजो साथ साथ यह सब देख मुन रह थे । अब उनते न रहा 
गया। वे छोटे बच्चे नहीं हैं। उन्होंने रहस्थ-जीवम में, फोज में ओवर- 
सीयरी की है। उनके मन में छिप हुए. बुद्धिवाद ने उनकी मात्रना पर 
कड़ी चोट लगाई । वह चोट ऑयू बनकर बहने लगी। बोछे ; 


ल्‍् ञ्ढ 
“ भन्ते ! मुझे क्षमा करे ! में नहीं जानता कि यह शील-पालन है 

अथवा दुःशीछता है ! आप को मेरे कारण इतना कष्ट हो रक्ष है |” 
मैने उन्हें दाहप बधाई : 


£ मामूली बात है । किसी भी नियम-पालन मे थोडी असविधा 
होती ही है। दर नियम-पालन के एक से अधिक पहल हो+ हैँ । आपको 
यह पहलू भी देखने मिल रहा ऐ। अच्छा ही है।? 

अब भी महिव्धजी पेश न रखने के उस नियम वो निष्ाह तो रहे 
है, किन्तु में जानता हूँ कि उनके हृदय में एक स्थायी सदेह घर किए हुए 
'है कि यह शील-पालन है अथवा दुःशील्ता ! 


श्रमण-सस्कृति के दो सामान्य प्रतिनिधियों के जीवन से ली गई यह 
दोनों सामान्य घटनाएँ. किस बात की ओर इशारा करती है ? थ कौनसा 
अश्न हमारे सामने लाकर खड़ा करती हैं ! 

प्रश्न सीघा-सादा है। बह प्रइन किसी भी चारिव्य-हीन ढोंगी 
अमण को हेरान नहीं करता | किन्तु, जिसके जीवन में हचाई ६, जिसके 
जीवन में श्रद्धा है, उसके सामने समुच यह बड़ा भारी प्रदन है कि 
आखिर वर्तमान समय में उसके धरम-जीबन का भाप-दुण्ड क्या हो! 


अभी कर-परसों जम्बूमुनिजी मद्दाराज तथा उनके गुरुजी ने मुझमे 
'मिलने आने की कृपा की थी | गुरुजी ने जो प्रश्न मुझसे पूछे ब६ एसे ही 


थे रेल में चढ़ सकते है या नहीं! शाम को भोजन खा सकते हैं वा 
नहीं. ..इस्यादि । 
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उनके वे प्रइन महत्वपूर्ण है। वे बतलाते हैं कि आज के अनेक 
चिन्तक भ्रमणों के लिए. यइ एक बड़ी भारी समस्या है कि वे रेल में चर्दे 
अथवा नहीं ? श्वाम को खाएँ अथवा नहीं ! 

किन्तु, में इसे दूमरी दृष्टि से देखता हूँ। मेरी जिशासा यह हैं कि 
क्या एक मुनि रेल में चढ़ने से “मुनि” नहीं रहता और यदि वह रेल 
में नहीं ही चटे तो क्‍या यह कोई ऐती विशेष बात दे जिसे किसी के भी' 
घार्मिक जीवन का ऊँचा माप दण्ड माना जाय १ 

“विनय ” के सभी नियम साध्य हैं, साघन नहीं। क्‍या देश-काल 
के बदलने पर साध्य की सिद्धि के लिए. बहुधा साधन बदलने नहीं पड़ते १" 
कुछ लोगों का कहना है कि यदि कोई श्रमण "विनय? नहीं पालन कर 
सकता तो उसे “अ्रमण? बनने की ही क्‍या आवश्यकता है १ मेरी जिशासा 
है के क्या जीवन के घ॒र्म-रूप का मात्र प्रतिनिधित्व इन नियमों के पालन 
द्वारा ही होता है ? क्‍या ऐसा नहीं हो सकता कि देश-काल की ओर ध्यान 
न दे जडवतू किन्हीं नियमें! को पालते रहना “अधघर्म ? का ही बोतक हो ? 
प्रथम नियमों के पाछठन कर सकने अथवा न कर सकने का नहीं है। प्रश्न 
नियमों के पाछन करने के औचित्य तथा अनौचित्य का है । 

«नियमी का पालन करना और वर्तमान युग के सामान्य जीवन 
के माप-दण्डों के मुताबिक कौतठुकागार की सामग्री बनकर पडे रहना एक 
रास्ता है । 

« नियमों ! को पाछन-करना उचित न समझने के कारण दीक्षा का 
ही त्याग कर दना दूसरा रास्ता हैं। 

धनियमो' के पीछे जो मावना हैं उसे ग्रहण कर देश-कालछ के अनुसार 
उन नियमों का नये ठग से पालन करना तीसरा रास्ता है | 

श्रमणा का भविष्य इन तीन रास्तों में से एक सही रास्ता चुनने पर 
निर्भर करता है । यदि 'सघ? न चुन सके तो फिर व्यक्ति को ही चुनाव 
करना पढ़ेगा । 

देखें भ्रमण-संस्या का भावी इतिहासकार क्या लिखने जा रहा हैं। 





४३४ 
कत्तंव्य ओर अधिकार 


ग्रहात्मा भगवानदीनजी 
जीवन का निचोड 


०-६ हि. के कप चर हक जे 
विलायत के कवि बायरन के बारे में यह बात मशहूर दे कि जंग 


बह इम्तिहान के परचे के इ8 सवाल के बारे थें सोच रहा था क्र “पानी 
इंजरत इता को दंख कर क्यें। शगब बन गया ! इस पर एक लेख 
लिखो ” तो वह घंटों सोचता रहा पर उसकी समझ मं कुछ न आया | 
जब तीन घंटे पूरे होंगे; को हुए तब कहाँ उमको एक बात सूझी और बह 
यह थी कि जब पानी ने अपने मालिक को देखा तो वह खिन्ठ उठा | 
बस, उस सवाल के जवाब में इतने ही शद्व लिखे और कहते है [कि वह 
इम्तिहान में पास हो गया । इसी तरह मैंने बहुत भोचा कि कर्नष्य और 
आधिकार के बारे में क्या लिखा जाय ता मुझे बस इतनी दी बात सूझी ।क 
कत्तेब्य और आधिकार भारतीयों के जाबन का निचोंड है और उसके बोरे 
में तिफ इतना ही कट्दा जा सकता है कि 'कर्चव्य-गलन पर इस अधिकार 
हासेल करें ओर करंव्य-पालन ही हमारा अधिकार है इतना कहकर 
रेडिओ वाऊे। की और आप सुननेवालों की तसली हो जानी चाहिए थी। 
पर न मैं बायरन हूँ और न आप उत् तरह के पराक्षक है। इसलिये तेरह 
मिनट अमी और कुछ कइमा पड़ेगा | 
दोनों एक दूसरे में समाहित 

कराव्य और अधिकार भारतीय जौवन में इतने बुलभिल गये हैं के 
आप आधिकार को बिना कर्तव्य के और कर्तव्य को बिना अधिकार के ने 
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सोच सकते हैं, न योल सकते हैं और न कर सकते हैं। इमारे यहाँ का 
आब्द “अधिकार ” अपने पीछे एक कथा डिये हुए दे। और यही हार 
कृत्तेव्य का है । अधिकार ओर कर्तैग्य के लिए अंगरेजी में झब्द ई िंडा॥ 
और १४४४ | पर ये पिष्टग: और १०८४ ही कब वह माने रखते हैं जिन 
मानों को लेकर आज अभेरिका और यूरप वाले लड़ रह हैं ओर जिनकी 
देखादेखी इम सब भारताय भी वेसा ही कर रदे हैं। अधिकार पाने की 
लड़ाई केसी ! और अधिकार ह्वातिल करने से रोकेगा कौन ! अधिकार 
इमारी कमाई का फल होता है। बस, बह कर्तव्य कमाई का फल है । 
अधिकार के ओर इमारे बीच में कोई आ ही फैसे सकता है! क्या पेड़ 
और फल के बीच में कभी वोई आ पाया है ! क्‍या दौपक जलने और 
प्रकाश होने के बीच में कभी कुछ देर लगी है ! इसी तरह कत्तेब्य-पाछन 
करते करते इम किसी-न-किसी अंश में अधिकार पाते ईी रहते हैं। और 
सकिसी-न-किसी चीज के अधिकारी बनते ही रहते हैं। उसको साफ साफु 
समझने के लिए आइये आपको उन दिनों के भारत में ले चले जिन दिलों 
सिकन्दर का हमला उसकी उत्तर पच्छिमी सरहद पर हो रद्द था। सिकेदर 
के मुकाअले में था राजा पुर । हम यहाँ इस वक्त सिकन्दर ओर पुरु के 
कर्तव्यों ओर आधिकारों को चर्चा नहीं करेंगे, हम चर्चा करेंगे उस 
वक्‍त के दो मामूली आदमियों की जो खेती का काम करते थे । ये दोनों 
पुरु के दरबार में उस वक्‍त पहुँचते हैं जब सिकन्दर भी पुर के पास बैठा 
हुआ होता है। इन दो मामूली आदमियों में से एक को दूसरे के 
खिलाफ यह शिकायत थी कि यह मेरी जमीन में निकले हुए खजाने को 
लेने से इन्कार करता हे और दूसरा अपने इन्कार की वजह यह बताता था 
पके जिस जमीन में यह खजाना निकल्य है उस जमीन को में इसके द्वार्थो 


बेच चुका और जब वह जमीन मेरी नहीं रही तो उसमें से निकला हुआ 
खजाना मेरा कैठे हो सकता है ! 


श्र समाज और जीवन- 


कर्तव्य और अधिकार का एकता का आनन्द 

देल डिया आपने ! क्तंध्य और अधिकार भारतीय जाँवन में 
मिलकर कितने एकमेक हों गये और इनकी एकमेकता आज भी कभी कभी 
जब आँखों के सामने आ जाती है तत्र देखने वाले गद्गद हो उठते हैं ।' 
और इसी एकमेकता के फल की बात कमी दम सुन लेते हैँ तो इतना मन 
उमगता है कि आँखों से आँसू बहने लगते हें । अब सोचिये जो आदमीः 
इस तरद् से अपने जविन में कर्तव्य और अधिकार को एकमेक कर लेगा 
उसको इस एकमेकता के आधारपर खड़े होकर काम करने में कितना 
आनम्द आयेगा | पुरु-युग के उस किसान के आनन्द को जरा तोलकर 
देखिये ।के जब उसकी जमीन में खजाना निकलता है तो वह अपना यहद्द 
कर्चव्य समझता है कि वह उत खजाने के अली मालिक को जितनी जल्दी 
हो सके यह खुश खबर मुनाये कि उसकी जमीन भे उसका खजाना मिला 
है और वह अपना खजाना ले ७ | खजाने के लिये अपने कमाये हुए पैसे 
से मोल ली हुई अपनी ज्मान को उसकी जर्मान मानता है। उठका कर्तव्य 
उसे तिर्फ जमीन पर आधिकार करने को कहता हैं, उत्त खजाने पर नहीं, 
जो जमीन के सौदे में झाभिल नही हे । उघर दूतरा आदर्मा यानी जमीन 
बेचने बाला जो अपनी जमीन पर की हुई मेहनत का फल रुपयों फे रूप में 
दा हद होता है, वह अपना यह कत्तंव्य समझता हैं कि वह 
तिफ उन रुपयों पर अधिकार जमाये जो उसे सौदे में ईमानदारी के साथ 
मिले हैं, न कि उस खजाने पर जिसके बार्यूँमें न वह जानकार हैन 
अजानकार । अब अगर पहला आदर्मी खज़ाने पर अधिकार जमा छेता हे 
तो वह कर्तव्य रेल बाता है और करत्तंव्य के बिना पाया हुआ अधिकार 
डरावनी ३४ है। वह चरित्र तो बिगाड़ता ही है, जान को भी जोखम 
में डालता है | इसी आदमी के मामले को ले लीजिये । अगर वह खजाने 
को अपनाना अपना अधिकार भानता है तो उसे अपने कत्तव्यशील मन 
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को सौ अख्त्य युक्तियों देकर समझाना पड़ेगा और तब भी मन की पूरी 
पूरी तसझी न दो पायेगी आर अगर किसी तरइ से मन की तसली उसने 
कर ही ली तो मन कत्तव्य-शीलता में या तो ढीला पड़ जायगा यथा उसे 
इमेशा के लिये खो बेठेगा। और फिर चरित्र क्‍या रह जायेगा! रहीं 
जान-जोखम की बात | यह हो सकता है कि उस खजाने का अठली या 
नकछी कोई दावेदार खड्ा हो जाय और न माछूम फिर किन किन झंझठों 
का सामना करना पड़े और हो सकता है जान भी जोखम में पड जाय | 


अधिकार का अधिकारी 


यहों इमें बंकिम बाबू की दलील याद आ जाती है। वे अपने 
“ौबे का चिट्ठा? में एक जगह अदालत में चौब्रेजी” के मुंह से बड़े मजे 
की बात कहलवाते हैं। उस बात से आधिकार और कर्सव्य दोपहर के 
चमकते हुए तूरज का रोशनी में आ जाते हैं। चोबेजी के मुंह से निकलता 
है “ जीत के बछ पर अगर किसी देश पर किसी राजा का अधिकार ठीक 
माना जा सकता है, तो चोर्स के नाते चोरी की हुई चीज पर चोर का 
अधिकार क्‍यों ठीक नहीं १!” यहाँ यह तो तमझ ही लेना चादिए कि 
इमानदारी से कतंव्य-पालन करते हुए मेहनत से कमाई हुई चीज़ पर 
ही आधिकार सच्चा अधिकार होता है। और उस आधिकार को कोई 
देता नहीं | वह हमोरे कत्तेव्य को प्रकृति की देन होती है और उसी का 
दूसरा नाम अजेन करना है। ईमानदारी से कत्तेव्य पालन करते हुए” 
शद्व निकाल दिये जाये तो अधिकार ना-सच्चा अधिकार द्वो जाता है। 
क्योंकि मेहनत तो चुराकर चीज लाने में भी कभी कभी इतनी ज्यादा 
हो जाती है जितनी उसके कमाने में भी न होती । चोर भी तो रातों 
जागता है | और इर रात उसको माल नहीं मिल जाता। जब भी कुछ 
उसकों मिलता दे वह कई रातों के जागने का फल होता है। इतना ही नही 
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उठे उच्च काम में कभी कभी अपनी जान जोखम में डाडनी पड़ती है। 
और कर भी सजा न उ8की इस मेहनत का खयाल करता है और न 
जान जोखम में डालने की ओर ध्यान देता है। इतनी भेइनत से चुराई 
हुई चीज़ को राजा उससे छीन छेता है और जिसकी होती है उसको दे 
देता है। वह इतना हो नहीं करता, चोर को सजा देता है और उससे 
ऐसी मेइनत कराता है जिसे करने को उसका जी नहीं चाइता । यह वह 
इसलिये कराता है |के चोर कर्तव्य को धमझने छोगे, इमानदारी को जान 
जाय और इ6 तरह सच्चे और ना-हच्चे अधिकार में अन्तर करना साख 
जाय। हाँ, तो अब यह पता चला कि कोरी भेहनत ते किसी चीज़ पर 
आधिकार नहीं होता और अगर हो भी जाय तो या तो वह अधिकार अपनी 
जान जोखम में डाछेगा या किसी दूसरे को सतायेगा या दूसरे को जान ढने 
पर उतारू हो जायगा । जेसे कोई डाक्टरी की कला पर कोरी मेहनत 
से अधिकार कर ले और उ8के साथ ईमानदारी और कत्तेन्य-पालन की 
पुय न दे तो नतीजा यह द्वागा कि वह डाक्टर छालच भें पड़कर ऐछे ऐसे 
निकम्मे काम करने छटग जायगा जितकी वजह से छोग दुली होंगे और 
एक दिन बह खुद भी आफत भें फंसेगा और है सकता है फॉसी पर भी 
चढा दिया जाय | यद्दी वजह थी कि भारत के ऋषि-मुनि ओर भारत के 
बड़े बूढ़े किसी को किसी विद्यापर आधिकार कराने से पहछे उसको अच्छी 
तरह से परख छेते थे और देख लेते थे कि वह ईमानदारी के साथ 
कर्तेब्य पालना जानता है या नहीं । यह दो बातें देखकर ही वे किसी को 
विद्या पर आधिकरार कराते थे। यह बात गलत दे ॥$ वे शूद्रों का विद्या 
पर आधिकार नहीं कराते थे ओर जिसने जाबाली ऋषि की कथा पढ़ी है 
चह तो यह मान ही नहीं सकता के भारत के ऋषि-पुनि ऐसा भेद-भाव 
करते थे | कथा यों है: 
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जाबाली नाम की एक नारी थी। उसे सच पर अधिकार था और 
इम नाते कर्तंव्य-पालन पर भी आधिकार था। उसके यारह बरस के बेटे को 
विद्या पढ़ने की यूझी। उन दिनों पाठशाला में मोत्र बताना जरूरी होता था 
और गोत्र बिना बाप के होता नहीं । इसलिये जब वह लड़का अपनी मां 
मे गोत्र पूछने पहुंचा तो उसकी मा ने सच सच कह दिया हि गुरुजी से कह 
देना कि मैंने तु घर का दासी का काम करते हुए पाया है। अगर तेरा 
गोत्र कुछ हो सकता है तो जाबाली के नाते जाबाल हो सकता है | इसी 
कत्तव्य-अधिकार मिल मंत्र ने गुरुजी का दिल पिघछा दिया और गुरुजी को उसे 
अपना विद्यार्थी मानना पडा और यही लड़का फिर जाबाली ऋषि बन गया। 
कत्तेव्य-पालन और अधिकार 

यह बात किसी दरजे तक सच है कि उन दिनो के ब्राह्मण आमतौर 
से ईमानदारी के साथ कर्त्तव्य-पालन करने के जन्म से ही आदी होते थे, इस 
चास्ते आह्मणों को विद्या दी जाती थी, पर बह बात तो आज भी मौजुद 
है और हर देश # मोजूद है। आज इमानदार और सब तरह ते योग्य 
आदमी को दक्तर में इतनी जल्दी जगह नहीं मिलती जितनी एक बी००० 
या एम० ए० को | इसकी वजह छिफ यही है कि आमतौर से कालेज से 
निकले हुए स्नातक ईमानदारी से क्तव्य-पालन करने वाले निकलते हैं | 
यह दूसरी बात है कि आज यह बात भारत में ही नहीं, सभी जगह दौली 
'पड गई । पर यहाँ तो कहना इतना ही है के कत्तेव्य-पालन को कछा 
आये बिना या करत्तेब्य-पलून का अभ्यास हुए बिना न आधिकार कोई 
कराता है, न अबिढ़ार कोई देता है, न आधिकार कोई मिलता हे और न 
आधेकार कोई कमाया जा सकता है । 
पुराणों को कथाएँ 

भारत के सारे पुराण कर्तव्य और आधिकार की एकमेकता से पैदा 
हुए फर्छो का कथन मात्र हैं। शो सकता है कहीं कहीं उन पुराणों मे ऐसी 
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चीज आगई हो जो इस कसोटी पर न कसी जा सके | तो इस अपने 
सुनने वाल्लों से यही प्राधना करेंगे और अगर इम घलाद देने के आधपिकारी 


हैं तो यही सलाह देंगे कि वे पुराण के उध भाग से कोई सीख न ४ जो 
इस कसौटी पर ठीक नहीं उतरता। आजकल सब जगह धींगामुश्ती से 


पाये आधिकार का बाजार गमे है और अकत्तंव्य ई कर्तंव्य का जामा पहने बुत 
रास्ते दामों बाजार में मिख्ता है। इसलिये हमे उतकी खरीदारी से बचना 
चाहिए और थोडीठी तकलीफ उठाकर कर्तव्य और आधिकार के उसी 
रास्ते पर आ जाना चाहिए जिसे भारत के लोग अपनाये हुए थे, आज भीं 
कुछ कुछ अपनाये हुए है और जिनकी वजह घे ही भारत उठा है, आजाद 
हुआ है, चमका है ओर चमकता हुआ रखा जा सकता है । 
कत्तव्य आत्मानन्द है 

गेहूँ के बीज को आप कर्तव्य समझियें, गेहू के डठछ को आप 
अधिकार मानिये और भहुओं से लदी गेहू की बाल को आप आत्मानन्द 
मानिये, और अब सोचिये कि गेहू बोकर कोई किसान भूमा मिल जाने की 
चचचा करे ओर गेहुंओं को बिल्कुछ भूल बेठे तो वह आप की नजरों भें 
हती की चीज होगा या नहीं ! ठीक इसी तरह अगर आप कर्तव्य-पाडन 
करने के वाद आत्मानंद की बात छोड़कर अधिकार-आविकार के ही गीत 
गाय तो समझदार आप पर हसेंगे या नहीं ! दोस्तो, इसलिये मेरी तो यही 
सलाह दे कि आप कर्तव्य किये जाइये और आत्मानन्द की गंगा में 
इबाकेया छगाइये | अधिकार आप के पांव छूता हुआ नज़र जायेगा । 
सचाई का सिक्का 

सचाई .. सिक्के के कत्तेव्य ओर अधिकार के दो पहल हैं और जिस+े 
हाथ में सचाई का सिक्का है उसी को आत्मानद प्राप्त है । 

[ ऑ'छ इण्डिया रेडिओ नागपुर से प्रसारित 


वर्क; आकार +कवार कम. 


वैशयों का धर्म 
आचाये विनोबा 


हिन्दू धर्म ने एक समान-रचना की थी बितमें छोगों को काम बाट 
दिया गया था। उसमे वैदयों के लिए कृषि, वाणिज्य और गौ-सेवा ये तीन 
धर्म बताए, गए हैं । 


धर्म बद्द है जिसके लिए. मनुप्य शरीर धारण करता है । धर्म सब 
के भले के लिए द्वोता है। जो ऐसे धर्म को मानता हैं वह जरूरत पढ़ने 
पर आवश्यक त्याग मी करता है। कुद्धब में लोग एक दूसेर के छिए त्याग 
करते हैं जसी से उन्हें धमाचरण का समाधान रहता है। ऐसा न द्ोवा 
तो हमारी द्वाल्ल बानवरों-जैसी होतीं। इस कुद्ं+-व्यवस्था ने ईमे 
जानवर बनने से बचा लिया । इसी प्रकार इरएक के लिए सामात्रिक धर्म 
पनियत किया गया था, जिसमें वैश्यों का घमं कृषि, गौ-सेवा और वाणिज्य 
द्वारा समाज-सेवा करना बताया गया था । 


किंदु वैश्यों ने कृषि और गौ-रक्षा को मुश्किल समझ कर उन्हें छोड़ 
दिया । बाद में यह काम ऐसे लोगों को सौंपा गया जो आवश्यक मेहनत 
तो कर सकते थे परतु इस काम के योग्य शास्त्रीय ज्ञान उनके पास न था। 
इनका एक नया वगे बनाया गया जिसकी गिनती बाद में श्द्दों में 
होने ली | 


मै मानता हूँ कि पुराने जमाने मैं वेश्य समाज के सच्चे सेवक होते 
थ। वे अपना पैसा, अपनी बुद्धि, संघ कुछ समाज की सेवा में छगाते 
थे | इसीलिए उन्हें महाजन मी कहां गया है। समाज में व्यापारियों 


३८ समाज और जीवनः 


की अच्छी प्रतिष्ठा हुए बिना तो उन्हें 'महाबन ? नहीं कहा गया होगा | 
वे सत्य निष्ठ और सेवा-परायण न होते तो यह पदवी उन्हें न मिलती । 


लेकिन जब खेती और गौ-रक्षा का घर्म उनसे छूट गया तो उनका 
तेज घटने लगा। फिर भी जिन लोगों ने समाज का यह काम समाला' 
उनमें और वेश्यों मे परस्पर सबंध अच्छे रहे | परतु मेहनत करने वाले छोग 
धीरे-धीरे हीन समझ जाने लंगे। जब अग्रेज व्यापारी यहा आए तो 
उन्होंने यह सारी परिस्थिति देखी । उन्होंने देखा कि व्यापारी लोग किमानों 
को नीचा मानते है, उनके हाथ का खाति-पीते नहीं । उनमे और व्यापा- 
रियों में प्रममाव नहीं है। इतनी दूर से आनिवाल अग्रेजों के हाथ यह 
अच्छा मौझा लग गया। उन्होंने अपना व्यापार झुरू कर दिया। जब 
सारा व्यापार हमारे व्यापारियों के हाथ से उनके हाथ में चला गया तो 
उन्होंने यहाँ अपनी सेना भी बना छी। आगे का हाल तो आप सत्र 
जानते है । 


इस तरह दक्षता न रखने, कारीगरों को हीन मानने और चूसने क 
कारण व्यापारियों के हाथ में व्यापार के बजाय केवल दल्मछी बची रह गई | 

आज व्यापारी लोग मले-बुरे उपायों से धन कमांत है, और कुछ 
ढान भी करते हैं। परतु देश मे उनकी प्रतिष्ठा नहीं रही । उनके लिए 
अब आदर के शब्दों का प्रयोग नहीं द्वोता । दूकानदार कुछ खरीदने के 
लिए आए. हुए छोटे बच्चों को भी ठगने से ब्राज नहीं आता । फिर ऐसा, 
राष्ट्‌ कैसे उन्नत रह सकता है ! 


प्रइनोत्तर 
प्रशन-घुनाफे की मयोदा क्या होनी चाहिए ! 


उत्तर-वाणिज्य को गीता के अथ में अगर हम घम मान लेते है तो. 
मुनाफे का सवाल ही नहीं उठता। किसान और भाम जनता हपारी 
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मालिक है। और हमें मालिक की सेवा करनी है। इसलिए मबदूर या 
किसान जो कुछ निर्माण करता है उसके वितरण में हमे सिर्फ मेहनताना 
छेना है और हर वक्‍त यह सोचना है कि देश की सपत्ति कैसे बढ़ सकती 
है। आठ घंटे काम कर के मजदूर केवछ एक रुपया पाए और व्यापारी 
एक इजार, तो यह धर नहीं है। पर्मयुक्त व्यापार में न मुनाफा होना 
चाहिए. न घादा। तराजू के पछडों की तरह दोनों ज्राजू समान होनी 
चाहिए। लेकिन आज तो व्यापारियों के दिल में संचय की वृत्ति ने घर 
कर लिया है। रुच्चा श्रीमान्‌ तो वह है जिसका धन और धान्य, जैसे 
तुकाराम ने कहा है, घर-घर में भरा हैं। जिसके जीवन को उसके इह- 
गिद की जनता चाहती है, वह सच्चा धनी है । जिस छोग चाहत ही 
नहीं हैं बह तो मिखारी है। कबीर का वचन है :-- 


पानी बाढों नाश में, घर में बाहों दाम । 
दोनों हाथ उलीचिए,, यही सयानो काम ॥ 


नौका में पानी बढ जाने पर जैसे हम उसको, एक हाथ से नहीं, 
दोनों हाथों से बाहर फेंकत हैं, उसी तरदद बढ़ हुए घन को घर के बाहर 
फेक कर घर को बचाना बाहिए। यदि लेनेवाला मिल जाय तो उसका 
उपकार मानना चाहिए। फुट्याल की तरह धन का खेल होना चाहिए । 
गेंद को ढ़ोई अपने पास नहीं रखता | वह जिसके पास पहुँचती हैं वही 
उसे फेंक देता है । पैसे को इस तरह फेंकत जाइए तो समाज-शरीर में 
उसका बवाह बहता रहेगा और समाज का आरोग्य कायम रहेगा। सस्कृत 
में पैसे को द्रव्य कहा है | ' द्रव्य” माने बहनेवाछा । अगर वह स्थिर रहा 
तो रुब्रे हुए पानी की तरह उस में बढबू आने लगेगी । 


प्रश्न-महात्माजी ने तो कट्रोल उठाया था, क्या अब पुनः कटोल 
रखी से जनता को तकलीऊ नहीं होगी ! 
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उत्तर-महात्माजी की सलाह तो ठीक ही थी, लेकिन अब परिस्थिति 
बदल गई है। जिस राष्ट्र में चरित्र-शील्ता नहीं है उसमें कोई योजना 
काम नहीं कर सकती | कद्रोछ उठाया तो चीजों के दाम बढ़ गए.। नहीं 
उठाते तो काला-बाजार होता । मैंने इसका हल बताया है कि लूगान में 
अनाज वसूल किया जाय । में मानता हूँ कि इस से हमारी समस्या काफी 
सुल्झ सकती है । रहा कपडे के बारे में, उसका मुख्य उपाय तो चरखा 
ही है। साथ-साथ आज जो मिलें हैं उन्हें देश ढी मिल्कियत करना 
चाहिए, समाजवादी तो इसकी मांग कर ही रहे है, किंतु मुझे भी परमेश्वर 
को साक्षी रखकर प्रार्थना-सभा में दुःख के साथ कद्दना पड़ा कि मिल- 
मालिकों ने देश को दगा दिया है । ठेश की मिल्करियत होने के वजूद भी 
देहात के छोगों को मिलों पर निर्भर नहीं होना चाहिए, हाथ से कपड़ा 
बना लेना चाहिए। उनको इस बारे में तालीम देने आदि का इंतजाम 
सरकार को करना घाहिए। अगर अब और वस्त्र इन दो चीजों का हम 
इस तरह प्रबंध कर लेते हैं तो और चीजों की विशेष चिंता नहीं रहती । 


इंदौर 
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संस्कारों का पागलपन 
राजमल ललवाणी 


दर्शन या काव्य की भाषा में जगत मुस्ताकिर्खाना या सराय भले 
ही हो, लेकिन मेरे लेखे तो दुनिया एक पागलखाना ही है। और यह 
ऐसा पागलखाना है जिसमें पूज्य और पुजारी, मालिक और सबक, पति 
और पत्नी, रोगी और वैद्य, अपराधी और न्यायाधीश, चोर और सिपाही, 
सभी पागल हैं। 


“ दुनिया कहती मुश्नको पांगछ, 
में कहता दुनिया को पागल? 
यह कोई मूखे की आवाज तो दै नहीं, जिसकी उपेक्षा या घुणा की 
जाय | यह तो वास्तविक सत्य है--ऐसा सत्य जो पत्थर की रेखा से भी 
अमिट और स्थायी है। में जिसे पागल कहता हूँ, वह मुझे और साथ ही 
मेरे परिवार को भी पागल कहता है। अब अगर में झूठ नहीं बोलता हूँ 
तो वह कैसे सत्य नहीं बोलता होगा ! 


पागलखाने में रहने वाछा ही पागल होता है, ऐसी बात 
नहीं है-कभी कभी तो समझने में ही पागछपन जा जाता है । 


बस, अब आप समझ गए. होंगे कि पागलपन समझ का होता है | 
समझ एकतर्फों भी दो सकती है, लेकिन प्रायः वह दुद्दरी, तिहरी और 
सामूद्दिक दी होती है। सस्कार और परम्परा से बची आदतों के पीछे जो 
समझ का रवैया या प्रवृत्ति होती हैं, वह पागलपन सामूहिक या पारिवारिक 
होता है। वैयक्तिक पागलपन वह दे लो आदतों पर निर्भर रहता है। 
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इस तरह वैचारिक, धार्मिक, राजनेतिक पागलग्न भी हो सकते हैं । पागल- 
पन जान बूझकर थोड़े ही छढता या मजबूत होता है। खुद को यदि 
पता लग जाय तो वह पागलपन थोडे ही रह जाएगा। यह तो दूसरों को 
ही दीखता है, और वहीं से उसे पनपने का अवसर मिलता है। आज में 
भी ऐसा ही एक पायरूपन कर रहा हूँ। पागलों की दुनिया का में एक 
प्राणी, यदि बहक नहीं जाऊ तो ही विशेषता । में अक्तर बहक जाया 
करता हूँ, यह मेरी जागतिक स्थिति है | 


इन पागलछपन की बातों को में केसी मानता हूँ, यह पाठकों का 
नहीं, मेरे जानने का विषय है | यहा कुछ उदाहरण ढेता हू । पाठक उन्हे 
निर्ल्मि होकर पढ़े, विचार करे । कृष्ण मगवान का उपदेश है कि निष्काम 
कर्म करो | आप रोये या हसे तो इसकी जिम्मेदारी दृश्ब्य पागल या 
पागलों के दर्शक की नहीं, निरीक्षदों दी हैं। में तो अपना काम करूँगा, 
और !- छुड्टी । और क्या ! 


यह एक पागछखाना हे । इसे पागलों का अजायब-घर ही कह 
लीजिए | यहा सेकडों प्रक्तार के रोगी रहते हैं । 

शायद इसे आप जानते है कि पागछों का रोग शारीरिक नहीं, प्रायः 
मानसिक होता है। बेचारों का रोग तो होता है मानतिक, पीडा दी जाती 
है उन्हे शारीरिक । पानी जड को नहीं, पत्तों को पिलाया जाता है । 

तो, उस पागलूखाने का सुपरिण्टेण्डेप्ट एक समझदार आदमी था | 
उसढ़ी २०-२१ 4 को पढी-लिखी लडकी थी। उसने अपने पिता से- 
एक दिन कहां ; 

“ पिताजी, में पागलखाना देखना चाहती हू |? 

“ क्यों, क्या करोगी देखकर १”? 

पागल कैसे होते हैं, जानना चाहती हूं । ” 
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पिता की अनुमति मिल गई | दूसरे दिन वह पाॉगलछखाने 

पागलों का निरीक्षण करने लगी। पिता साथ में ये। किसी-किसी पायल 
का इतिहास यानी पागल बनने के कारण को जानने की स्वाभाविक उत्कण्ठा 
को वह कैसे दब्ाती। लडकी के संकेत चलते और उत्तर में पिता कीः 
जवान | वे कहते चले जा रहे थे मानों मारवाड का कोई घारण अपने 
यजमान के पुरखाओं की वंशाबल्ी सुना रहा हो। वे बिना विश्राम लिए. 
कहते चले चल रहे थे--यह अपनी स्त्री को मारकर पागल हो गया है, 
व घनिक से निर्धन बन जाने से ऐसा हो गया है, किसी का पिता मर 
गया है, किसी का पुत्र मर गया है, कोई मुकदमे में हार गया है। किसी 
को हँसने, रोने और किसी को कोई बात गुनगुनाने की आदत लग गई 
है। इतने में उस लडकी की नजर २५-२६ वर्ष के एक युवक पर पड़ी | 
घह पढ़ा-छिखा, सुन्दर और खस्य था | 


लडकी ने उसे अपने नज्ञदीक बुलाया । उसने पास पहुचकर नम्नता 
पूरक नमस्कार किया । उसके पास एक कम्बल थी। वहीं पेड के नीचे 
उसने कम्बल ब्िछाकर उस लड़की से बैठने को कहा । 


लडकी के बेठनेपर बह भी विनय पूर्वक बैठ गया। पारस्परिक. 
कुशल प्रश्न क उपरात उनकी चचो चली । 


* आपका शिक्षण कहा तक हुआ है १”? 
“मैं उस्तत में एम० ए० हूँ।”? 
“आप यहाँ केसे आ गए १”? 


“ यही तो में जानना चाहता हूँ कि यह कैसे छाया गया। में यह 
इतनी बाते वेढड, गीता, उपनिषद, राजनीति; खाहित्य के बोर में आप से 
कर रहा हूं । आप ही बताइए बहन, क्या में पाग्रल हूँ १? 
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८ क्या आप को कोई ऐसी मानसिक चोट पहुँची है जिसका आप 
'यर प्रभाव पढ़ा है !” 


४ नहीं, ऐसी कोई घटना नहीं हुई। मेने आज तक किसी को 
सताया तक नहीं है| मैं जब आप के पिताजी से पूछता हू तो कह देते 
"है कि तुम पागल हो | में पागछ हू--बंढड अचरज वी बात है ! 


“फ़िर मी कुछ बात तो अवश्य है जिससे आपको ऐसा माना गया । ”? 


«हों, एक बात हो सकती है । मुझे यह विश्वाम हैं कि मेरा शरीर 
कॉच का है। (कलाई पर अगुलियों ठोंककर ) यह टेखो ठननव्‌ टनूनन्‌ 
काँच ही तो है न! जरा-सा धक्का लगते ही हूट-फूट जाएगा ! 


“तो क्या शरीर कोच का है!” 


४प्राफ करें बहनजी, आपने भारतीय आदश्यात्मिक विचार-घारा का 
अध्ययन नहीं किया, मादूम होता है ! कबीरदासने भी इसे कांच को 
शीशी बताया है ! क्‍या यह सच नहीं है! शरीर रूपी कांच की शींशी 
छिनक (क्षणेक ) में फूट जाएगी ! 


सुपरिष्थंडट की लड़की समझ गई कि इस युवक का पागलपन क्या 
है। घर लौटने पर उसने पिता से कहा कि बह युवक उसके सपुदे कर 
दिया जाय । 


पिता भी नवीन विचार के य। सोचा कि दोनों शिक्षित, सुंदर, 
स्वस्थ है। एक-दूसरे के प्रति आकर्षण बढ़कर यदि पागलपन दूर दो जाय 
तो क्या आपत्ति दे। दोनों का वैवादिक सम्बंध करने में भी कोई आपत्ति 
नहीं है । एक घर, जाति के भी हैं। अनुमति दे दी गई । 

लेकिन संध्या को एक एसी दुर्घटना हुई कि बेचारे का हार्ट फेल 
हो गया। वार ने आग्रहपूषेक भीतर चकने को कहा। वह कहता 
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था, में पागल नहीं हू । धक्का दिया गया जिससे वह गिर गया और 
डसके विश्वास के अनुसार शरीर रूपी काच फूट गया ! उसके प्राण-पद्षेरू 
उड़ गए । 


यह विचारों के पागलपन का एक उदाइरण है । 


कुछ छोंग होते है, जो अपने आप से बाते करते हैं, बडबडाते या 
गुनगुनाते रहते है; किसी मूर्ति के आग स्त॒ति-प्रार्थना करते रहते हैं, सिर 
झुकाते है, कई औंधे लटक बाते है, कई प्रकार के आसन करते रहते हैं । 
शरीर पर मभूत रमानेबाले, कानों को फाडनेवाले भिन्न-मिन्न वेश घारण 
करनेवाले, मुण्डस करवानवारू, जगा बढ़ानेवाले, फलछाहारी, गांजा-चिलम 
का दम छगानेवाले, भाग पीनेबारे भी कम नहीं हैं। लोग मानते 
है कि ये जानियों के, साधुओं के और भक्‍्तो के साधन है, जो अपनी धुन 


की 


में रते है। लकिन में तो इसे घानिक पागलपन ही कहता हू । 


किसी शिशु की देखकर उसके साथ विक्ृत चष्टाएं करना, सुद्द 
बनाना, गदगुदी करना, तोतढी भाषा में पुकारना, किसी स्त्री को देखकर 
कुबशए करना, अपनी स्त्री स एकान्त में बेठुकी बति करना भी पागलपन 
दी है। इसे में प्यार का पागरूपन कहता हूँ। इसी तरह का में मुद्द 
टखना, मुह बनाना, जीम निकालना, आखे मटकाना, मित्रों के बीच हाहा- 
हूटूं कर क हसना, सुना-अनसुना करना, किसी को हसी-विनोद में बबकूफ 
बनाना, मजाक करना भी पागलपन हैं | इस स जब सन्तोष नहीं होता तो 
शराब पीना, शराती-सी नकल करना, झमना मी किया जाता है। इसे में 
गुदगुटा पागलपन कहता हूँ । इस पयार और मजाक को पागछूपन नहीं 
कहा जाता, बल्कि एक प्रकार की “अच्छाई ? समझा जाता है। 


मेरे यहाँ किसी समय एक तिलकधारी आ्राह्ण आए। थोडी ही 
देर मे एक मुसलमान भाई आए और जाजमपर बैठ ग़ए। अब क्या या, 
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आह्षण देवता का रोम-रोम अपवित्र हों उठा। अपन लडके को नंढीपर 
घोती छाने को कद्ठा | वे नदी पर गए और वच्चों समेत कूद पंड। ऐसी 
ही एक घटना और है । 


एक आदमी अपनी गाडी में पानी के दों पी पे भग्कर छ जा रहा 
था। दुभभाग्य कीश्बात कि बैल की पूछ हिली और एक हरिजन का स्पश 
कर गई । अब क्या पानी पत्ित्र रह सकता था? पानी फरेकेकर बेचारा 
घर लीट गया । 


एक लडका किसी हिन्दू हवींटल में चाय पीने गया। चाय पी | 
लेकिन पास ही खंड किसी ने एक व्यक्ति स कद्दा यह तो मुसलमान लड़का 
है। अब क्या था। जोर चला कप बशीपर | बचारी इतनी जोर म॑ केकी 
गई कि चूर चूर हो गई । 


इसे में क्रोध का पागलपन कहता हूँ । कम कर बोऊ और ही, 
फल पावे कोऊ और-की सचाई ऊपर दी घटनाओं में दखी जा सकती है । 
यानी कुम्द्ार कुम्दारी से न जीतने पर गध के कान एठता दे । 


कस्तूरत्रा स्मारक पड़ के काये निमित्त हम बुछ छोग एक सेठ के यदा 
पहुंच | किसी को खासी आगई | खासी आई तो रुके केसे ! लेकिन सठजी 
आगबबूल हो गए.। बोले, यइ कोई दवाखाना हे जो खा-खा मचा दी | 
उसे निकाल कर ही सेटजी ने दम लिया | सेठजी बोले “पागल कहीं का ' | 
पर हम सेटजी के 'पागलपन ” पर हँसी आ रही थी | 


एक भंक्ते घर की स्त्रीने बुखार के कारण अपन नौकर से पर दबाए । 
इतने में पति देवता आ पहुँचे । अब क्या था। परूम्यरा का संदेह प्रकट 
रूप उदछ पड़ा | बडबडाने ल्‍्थो, पर-पुरुष का स्पा ! बारी गालिया 
सुनकर भी कुछ न बोली । ऐसे ही अनेक प्रकार के संदेह जीवन में प्रवेश 
कर जाते हैं जिनसे बहुत बार हानिया उठानी पडती हैं | 
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सच तो यह है कि जिते हम बहुत बार पायछपन कह्ट दिया करते 
हैं, बह मनुध्य के भीतर छिपे रहने वाले दोष होते हैं | थे दोष शान और 
अज्ञान दोनों से पैदा होते हैँ । शान से पैदा द्ोने बांले दोष मजाक बन 
जीत हैं और अश्ञान के कटठु या गंभीर | लेकिन धीरे धीर आदमी की वे आदतें 
अन जाती हैं । ऐसा होने में सछ्कार, लापरवाही शिक्षा-दीक्षा, प्रयूत्ति 
और घटना का विशेष हाथ रहता है ! 


ओरे भाई, पागलों की इस दुनिया में पागछ न दीले तो ही अचरज | 
मैं पागल हूँ, आप पागल हैं, सारी दुनिया पागछ है। पागछपन में ही 
सबका जन्म है, जीवन है और है मरण | खुशी इस बात की है कि यहा 
कोई निर्दोष नहीं हैं और यों हम सब चोर चोर मैसेरे भाई की तरह मजे में 
खाते-पी ते, लडत-झगडते, और पांव पसारकर फिर पागरुखाने की शरण 
में कूच कर जाते है। यद्दा ससार से चिपटने बाल्य भी पागल है, मुक्ति 
का राही भी उसी विशेषण से सम्बोधित होता है। जो हो, यह परागलपन 
अनाडि तो है ही, अनन्त भंक ही न हो | 


:६५ 
सार्वजनिक कार्य और धन 


र्पिभदास राका 
एक आशंका 


४ तस्थाएँ: अपरिग्रही बने ” की जो विचारधारा प्रकट की जा रही हैं 
डम के सम्बन्ध मे कुछ विचारकों और कार्यकर्ताओं का खयाल है कि यदद 
विचारधारा सामाजिक काया के लिए बाधक हो सकती हैं | सम्भव है कि 
बहुत कुछ हानि भी उठानी पड | उनका कहना है कि “एक तो दान 
टेनेबालों की पहल ही समाज में कमी है और जो ढेनेवाले हैं वे भी 
आवश्यक और पर्याप्त तो नहीं ही दते। समाज के कई आवश्यक कार्य 
ऐस हैं जो धन के अभाव मे रुके पड़ है या बराबर नहीं घल रहे है | 
ऐसी स्थिति में अगर दान दनेवाल्यों को सस्थाओं के अपरिग्रहीकृरण की बात 
सुनाइ गई तो सम्भव है कि उद्देश्य का दुरुपयोग कर वे दान देना ही 
बन्द कर दे | ?? 


यह बात समाज के एक अनुभवी नताने हमार सामने रखी है । यह 
एक विचारणीय विषय है और इसपर दिचार होना आवश्यक है । गुरुजनों 
से विचार-विमर्श कर्नपर जिस नि्णयपर हम पहुँचे हें उस विचार के लिए 
समाज के सन्मुख उपस्थित कर दना आवश्यक प्रतीत होता है | 


दान छेने के तरीके 


इस से तो शायद सभी सहमत होंगे कि आजकल फण्ड एकत्रित 
करने या चन्दरा मार्गन की प्रवृत्ति बहुत बद गई है। चन्दा मांगनेबाल 
किसी एक काये को अपना ध्येय मानता है और उसकी आवश्यकता इन 
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शब्दों में प्रकट करता दे मानों उसके बिना समाज की गाड़ी चल नहीं 
सकती, दूसरे कार्य तो ग्रोण हैं। हम यह नहीं रइते कि सभी काये 
अनुपयोगी होते हैं, किन्तु देखा यह गया है कि अधषिकाश कार्य कार्यकर्ताओं के 
बुद्धि-विलास को ही प्रकट करते हैं। वे काय उनके दिमाग दी उपज 
होते हैं। हम यह नहीं कहना चाहते कि जिन कार्यों का समाक्ष के 
लिए उपयोग है उनेके लिए घन दिया ही न जाय। इमारा कहना तो 
यह है कि दान देने और घन एकत्रित करने के जो तरीके प्रयुक्त किए. 
जा रहे हैं उन में सुधार होना घाहिए। देनेबालों और लेनेवालों को 
आपस में विवेक से काम लेना चाहिए। यश और डर की भावना से 
दिया हुआ दान, और लोम और छल से लिया जानेवाला दान विवेक और 
सौजन्य-शून्य होने से किसी तरह फलदायक नहीं होता। इस तरद दोनों 
ओर से बच्र मानसिक और भौतिक स्थाथे का आश्रय लेकर समाज के शुभ 
कार्य करने का आश्वासन दिया जाता है तब ऐसा लगता है कि इसके 
मूल में धोखा देने और नाम कमाने की लाल्सा और स्वार्थ समाया हुआ 
है। बहुत-से कार्यकर्ता बिन घनवानों से धन एकन्न करते है उनके श्रति 
कोई आदर-भाव नहीं रखते । घन हाथ में आने के बाद वे धनिकों के 
प्रति एक प्रकार का तिरस्कार ही व्यक्त करते हैं। वे ऐसा भी कहते पाए. 
जाते हैं कि “अच्छा बुद्धू बनाया सेठ को, थोड़ीसी खुशामद कर दी, 
शुणगान कर दिया, सभा-संचपर आदर-सन्मान कर दिया, एकाघ मानपन्न दे 
ठिया और चित्र छाप दिया तो इस से अपना बिगड़ क्या गया | उस से तो 
रुपए. ऐंठ ही लिए |?” इतना कहने पर भी वह कार्यकरतों या कार्यकत्ताओं के 
समूह बाली रास्था यह मानने को तैयार नहीं होती कि उसका उद्देश्य दुष्ट 
है या वट समाज का अच्छा कार्य नहीं करना चाहती । अपनी सफाई तो 
यह कहकर दे दी जाती है कि क्‍या किया जाय, सेठजी की गांठ से पैता 
छूटता ही नहीं, इसलिए: किसी तरइ निकाछना तो आवश्यक था ही | 
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दान देने के तरीके 


दूसरी ओर दान दे चुकने के बाद सेठजी भी कुछ ऐसा-सा ह्टी कहते 
पाए, जाते हैं कि “ क्या करे भाई, जब कोई गले ही पड जाता है तो कुछ 
दिए, बिना पिण्ड ही नहों छूटता । अगर नहीं देते हैं तो चारों तरफ बद- 
नामी का ठिंदोरा पीय्ते फिरते है। इसलिए कुछ न कुछ देना ही पडता है ।” 
फिर कुछ यह भी कहते पाए जाते हैं कि ५ भाई, अपने बाप-दादों की 
स्मृति में अपने समाज और संस्कृति की रक्षा के लिए. कुछ न कुछ करना 
कर्तव्य हो जाता है। अपने को तो व्यापार-घंघे से ही फुरसत नहीं मिलती, 
इसलिए, बचांरे जो कार्यकत्ता कुछ काम करते हैं उन्हें मदद देनी ही 
चाहिए । और इस में अपना नुकसान ही क्या है। नेतागिरी मिलती 
है, समाज में नाम होता है, पदवियाँ मिलती हैं, अखबारों मे चित्र छपते 
है। क्‍या यह कम महत्व की बात है ? थोडासा देकर इस नाम और 
कीर्ति को कौन छोडेगा १”? 


मूल बात दूर है 


यह हे हमारे समाज की दाल्त | समाज में भलाई का काम, सेवा का 
काम कितना होता हे, कहाँ होता हे और क्‍यों होता हैं इसकी चिन्ता किसी 
को नहीं | ससथा और कार्यकत्तो इसलिए खुश होते है कि उन्हें धन मिल 
जाता है और घनवान इसलिए फूलकर कुप्पा होता है कि बह अपने नाम 
को चारों ओर बिखर हुआ देखता है। लेकिन यह दुख की बात है। 
इस तरह समाज-सेवा हजारों वर्षों में भी असम्भव है । 
कतेब्य 

दान समझ-बूझ कर देना चाहिय और यह समझकर देना चाहिए 
कि घन यों भी स्थायी नहीं रहनेघाला है। जो कुछ पास में है वह 
समाज के लिए है, समाज का है और समाज से प्राप्त किया गया है | 


न्ावेजनिक काये और धन ५९ 


हि 


पप्र्येक व्यक्ति पर समाज के अनन्त उपडार है। उन उपकारों का ऋण 
चुकाने के लिए. इस धन का उपयोग होना ही जाहिए। लेनेवालों को भी 
छल का आश्रय नहीं लेना चाहिए। उन्हें यह समझना चाहिए कि 
जे समाज की सेवा करने जा रहे है। असृत्य और छल से उनझी प्रतिष्ठा 
बढ नहीं सकती | भुँद्द पर दिखावटी खुति, खुशामद या आदर व्यक्त कर 
खन अवश्य प्राप्त किया जा सकता है, लेकिन तभी तक जबतक धनिक 
बे-समझ अथवा नाम-प्रिय रहते है । यह समझना व्यथे है कि सामनेघाला 
इमारे मनोभावों को नहीं सोच पाता। अगर ढान-दाताओं को “बुद्धू* 
समझा जाता है तो लेनेवालों को भी ' टुकड-खोर ” या ' मिखारी ? से कम नहीं 
माना जाता । इस दोनों ओर की समझ में-और यह समझ स्वार्थ मूलक 
दोतनी है-प्रायः ऊँट और गये की आपत्ी-प्रशसा ही दिखाई देती है | 
इसलिए, कार्यकत्ताओं का कर्तव्य है कि वे आवश्यक कार्यों के लिए ही दान 
अदहणग कर और जो कुछ ग्रदण करें उसे आदर>-पूर्वक अहण करें। और 
“घनिकों का कर्तव्य है कि वे समझ-बूझकर समर्पण की भावना से उपयुक्त 
कार्यों के लिए योग्य कार्यकर्ताओं को द्वी आत्म-माव से दें। न घनिकों को 
बुदूधू बनना चाहिए न कार्यकर्ताओं को मिखारी या टुकड़-खोर । 


आवश्यक काय 


अब प्रश्न यह उठता हैं कि आवश्यक कार्य कौनसे हो सकते हैं १ 
गम्भीरता पूर्वक विचार करने के पश्चात्‌ ऐसा ल्या कि प्रत्येक सुप्रवत्ति या 
भलाई का काम अनावश्यक तो नहीं ही है। हों, यह अवश्य हो सकता है 
फि व्यक्ति या समूह की रुचि, शक्ति, बुद्धि और क्षेत्र की न्यूनाघिकता 
के कारण कार्यो में मिन्नता दिखाई दे। कुछ कार्य ऐसे होते हैं बिन 
में घन की आवश्यकता नहीं होती, परस्पर सश्योग और सहानुभूति से 
दी ऐसे काये सम्पन्न किए जा सकते हैं। दो, कुछ कार्य ऐसे भी हैं जो 
दिना धन के पूर्ण नहीं करिए जा सकते । यह काये बहुत सीमित हैं। हमे 
छगता है कि इन्हीं कार्यो में घन की आवश्यकता होती है : 


५२ समाज और जीवन 


१, शिक्षण सम्न्‍न्‍्धी संस्थाएँ; बैसे छात्रालय, विद्यालय, छात्रव्ृत्ति- 
अदात्री संस्थाएँ, ओर महाविद्यालय आदि | 


२. औषधाल्य और आरोग्य-मवन आदि | 

३. आकस्मिक सकटकालीन सहायता प्रदान करनेवाली' प्रवृत्तियोँ जैसे 
बाद, भूकम्प, दुर्घटनाएँ आदि । 

४. पुस्तकालय, वाचनाल्य आदि | 


५, यात्रियों और प्रवासियों की सुविधा के लिए, सडकोंपर बनाई 
जानेबाली घर्मशालाएँ, कुएँ. आदि । 


६. अथवा ऐसे ही बे काये जिनसे ममाज को सोधों सहायता 
पहुँचती हो | 

यह काम ऐसे हैं कि बिना धन के हो नहीं सकते । लेकिन स्थान, 
आवश्यकता, समय आदि का खयाल रखे बिना केवल नाम और यश के 
लिए. कहीं भी कुछ कर देने से कोई छाभ नहीं। इन पवित्र कामों के 
लिए. भी कुछ लोग सद्भावनापूर्वक निरपेक्ष दृष्टि से धन देना पसन्द नहीं 
करते । इन चीज़ों में मी वे नाम और यश का रोडा अठका देते हैं । लेकिन 
इमारा खयाल है कि ऐसे कामों के लिए किसी तरह की अपेक्षा या आसक्ति 
रखे बिना ही घन दिया जाना चाहिए और कार्यकत्तोओं को उसकी चिन्ता 
करने या घदा एकत्र करने में अपनी शक्ति ख्च करने की जरूरत नहीं 
होनी चाहिए । 


बिना धन के कार्य 


साम्प्रदायिक झगड़े, मुकहमे, अधिवेशनों की शान और दिखावे, 
पत्रव्यवहार, समाचार-पत्रों के प्रकाशन, कार्यालय के खर्च और सस्कृति के 
नाम पर लोगों ढी भावनाएँ उम्राडकर तार, शिष्ट मण्डल आदि में होनेवाल 


ख्लावजनिक काय और घन ५ 


'खजचे इन और ऐसे सब कार्यों के लिए. हम समझते हद कि समाज से मांगने 
या चदा वसूछ करने की बिल्कुड आवश्यकता नहीं होनी बाहिए। इन 
कार्यो की ओट में मनुष्य अधिकतर अपनी प्रतिद्धि का ध्यान रखता है 
और नेता बनने की लाल्सा ही रहती है। हमारा निश्चित मत है कि ये 
काम सामाजिक जीवन के सुख-दुखों से सम्बन्धित नहीं होते और इनकी 
आघध्यकता वे ही क्ताते हैं जो जीवन मे या तो ख्रा-पीकर सुखी होते हैं 
या जिनके पास कोई काम नहीं होता। ऐसे लोग बुद्धि के घोड़े पर बैठ 
कर कल्पना-लोक की सेर किया करते हैं। आदमी जमीन पर चलनेवाला 
'प्राणी है। श्रम उसका जीवन-धर्म हैं। इसलिए, प्रथ्वी में से ही श्रमपूबंक 
उसे जीवन-तत्त्व प्रात करना चाहिए, यही उसका सच्चा कार्य हो सकता 
है। हम समझते है सच्चे कार्य के लिए घन की कमी किसी को नहीं 
पडढती | श्रम स्वयं धन है। 


ध्रुवकोष और ब्याज 


हमें एक बात की ओर और निर्देश करना है। वह यह कि अब- 
कोषों के आधार पर कार्य करना हितकर नहीं होता । ,ब-कोष तथा बड़ी- 
बडी रकमे इकट्ठा करने के पीछे स्वां, अहंकार तथा बडप्पन रहता है 
और कुछ समय बीतने के बाद झगड़े निमोण दो जाते हैं जिससे समाज के 
कार्य को हानि पहुँचती है । पहले घन पाठ में नही होता तो उसके लिए. 
पुकार मचाई जाती हैं और एकत्रित हो जाने के पश्चात्‌ यह चिन्ता खड़ी 
हो जाती दे कि उसे कहाँ जमा किया जाय | अनेकों बार ऐसा हुआ है 
'कि जिसके यहे। धन जमा हुआ वह उसीका हो गया या नहीं देने के अनेक 
बहाने बनाएं गए. | धन जमा करने के पीछे कार्यकत्ताओं की व्याब से काम 
चलाने की मशा होती दे। वे यह सोच हछेते हैं कि संस्था दो सुब्यवस्थित 
और स्थायी बनाने के लिए. घन की घिन्ता से मुक्त रहने की आवश्यकता 
'है। लेकिन यह विचार-घारा बहुत गल्त है, ट्वानिकर है। सब से बड़ा 


थ्् स्रमाज और जीव 


नुकसान यह द्वोता है कि संस्था की सबीवता नष्ट दो जाती है।' 
वह निर्जीध मशीन बन जाती है और कार्यकर्ताओं का पुरुषार्थ नष्ट हो' 
जाता है। उनमें वह स्वाभिमान, वह कर्ंव्य-शीछता, संघर्षों का मुकाबलए 
करने का वह साहस नहीं रहता जो नित झुग्गा चुगने वाले पक्षियों में 
रहता है, उस साधु में रहता है जो रोज अपना दाना-पानी जुदाता है, उसः 
मजदूर में रहता है जो रोज पसीना ठपकाता है, उस किसान में रहता है 
जो रोज हल घलाता है। ब्याज घन का मित्र भले ही हो, जीवन का श्र 
है। इसलिए ब्याज की अपेक्षा श्रम पर कार्य करने की निष्ठा हम से, 
होनी चाहिए । 


अधिक घन अनावश्यक है 


लेकिन घन के बिना अगर काम नहीं ही चलता है तो वह इतना 
है प्राप्त करना चाहिए जितना किसी कार्य के लिए आवश्यक हो । एकबार 
की अपेक्षा कोई दो बार का भोजन कर ले तो वह पहले के कई दिनों का' 
भोजन भी दूसरे दिन खो देगा। और भविष्य में भी शायद दो-चार दिन 
भूखा रहना पडे। यही हाल ससथाओं के धन का भी है। जो कार्य 
आवश्यक रूप में हमोर सामने हो और समाज उसके लिए तैयार हो तो ही 
धन एकत्र करना चाहिए | समाज की चिंता अपने सिर पर लेकर निराश 
और उद्दिप्न होना व्यथ है । 


सारांश 
यह सब्न लिखने का सारांश पॉच पक्तियों मे आ सकता है : 


१. जो कारये घन के बिना नहीं चलते उनके लिये उतना ही घन 
लिया जाय जो उस काय में खे कर दिया जा सके । 


२. भुव-कोष जमा कर के व्याज से सस्‍्था चलाने का मोह और 
स्वाथ छोड दिया जाय । 


सावजनिक कार्य और धन प्‌ 


३. जिन से घन लिया जाय उनके प्रति आदर और सद्भाव रखा 
जाय | किसी की अनुचित प्रशंसा न की जाय | ' 


४. धन लेनेवाले सचाई और इंमानदारी से ही बिना किसी स्वार्थ 
और छल के घन प्राप्त करने का प्रयत्न करें। उनका कार्य ऐसा हो कि 
वे अपना विश्वास जनता में बना रख सकें | 


५, आवश्यक कार्य वे ही हो सकते हैं बिनसे सामान्य रूप से 
मनुष्य-जीवन को सुखी बनाने में सहायता मिल सकती हो । 


आशा है, इस विषयपर समाज का विचारक-वर्ग, घनिक-वर्ग और 
कार्यकर्तानर्ग गम्मीरता से विचार करने की कृपा करेगा। घ्म और 
संस्कृति की रक्षा के नाम पर जो नोरे आज लगाए जाते हैं उनका जीवन 
से कितना सम्बन्ध हैं, और वे कितने उपयोगी हो सकते हैं, इसपर भी 
विचार किया जाय । 


के हर; 
ह 


निष्किय पेराग्य 
जमनालाल जैन 


वैराग्य और ममता 


भारतीय धर्मों मे वैराग्य को बहुत अधिक महत्व दिया गया है। 
पैराग्य का अर्थ राग-विहीनता किया जाता है। राग को ममता का पर्यायवाची 
कहा गया है । धर्माचायों ने कहा है कि ममता आदमी को गिराती और 
कैंसाती है । ममता में फंसा और उल्झ्ा प्राणी समता की व्यापकता को 
ग्रहण नहीं कर पाता | जो समता को ग्रहण नहीं कर पाता, विषमता उसका 
गला दबाए रहती है | कहा जाता है कि ममता और विषमता का जोड़ा 
हैं। दोनों के नष्ट होनेपर ही नौका समता के किनोरे लग सकती है । 


प्रेम 


पर, प्रेम भी एक शब्द है। उसके महत्व को भी पारस्परिक व्यव- 
हार में स्वीकार किया गया हैं। ममता प्रेम के अतिरिक्त क्या है जो सब 
के प्रति होनी चाहिए ! अगर पारस्परिक प्रेम नष्ट हो जाय तो एक तो द्वेष 
प्रत्यक्ष होगा, या हो सकता है कि मनुष्य जीवित भी न रह सके । 


शिशु की ममता 


एक नवजात शिशु है। वह क्षण-प्रति-क्षण बढता है। माता-पिता 
और पास-पड़ोसियों को अपनी स्वाभाविक चेष्टाओं द्वारा आनन्द प्रदान 
करता है। उसकी क्रियाओं को देख सब मुग्ध हो बाते है। उसे गोदी 
में लिया जाता है, उस पुचकारा जाता है, उसकी बलेयोँ ली जाती हैं । यह 
सब ममता के बिना नहीं हो पाता । ममता अगर नहीं होगी तो प्रेम को 


निष्किय वैराग्य रे ५७ 


सा्थक करनेवाली कोई भाषना नहीं है जो हमें क्ण्चों की ओर आकर्षित 
कर सके | यह ममता अस्वाभाविक नहीं है। वन्‍चा किलकारता है तो दम 
भी उसके साथ हो लेते हैं । बढ रोने लगता है तो उसे विविध आक्षणों 
द्वारा चुप करने और खुश करने के प्रयत्न किए. जाते हैं । यह अगर नहीं 
किया जाता है तो कहना चाहिए और कहा ही जाता है कि वह आदमी 
रूखा या कठोर है जो बच्चे के प्रति भी स्नेह या ममता प्रकट नहीं करता | 
सीधे शब्दों मे वह दृदब-हीन समझा जाता है । 
मसमता-मय साधु 

महात्रती साधु ऐसी खाभाविक ममता से दूर रहकर साधना नहीं 
कर सकता । उसे भी समाज में आकर या उसमें रहकर उपदेश करना ही 
होता है। जब कोई श्रावक किसी ननन्‍हें से बलक को अपनी गोदी में लेकर 
मुनि के समीप पहुँचता है और विनय पूर्वक कहता है : “महाराज ! यह 
अपना ही बालक है?” तब उसके सुन्दर मुखड़े पर महाराज की दृष्टि थम जाती 
है और वे उस पर प्रसन्न हो आशीर्वाद के रूप में हाथ या पीछी फेर देते 
हैं। आ्रावक को इससे सन्तोष होता है। वह समझने लगता हे कि अब मेरे 
अच्चे का कोई कुछ नही बिगांड सकेगा । जिसे साधु का आशीवोद मिल 
गया, बुराश्याँ उसका पीछा नहीं कर सकती | मुझे भी बचपन में एक 
साधु (ऐलकजी) ने पीछी और आसन दिया था। उमर मेरी कोई पॉँच 
साल की थी । उस समय मेरा धर्म तो ग्रहण करने का ही था। उसके उप- 
योग और महत्त्व को समझने की जरूरत नहीं थी | दो-चार साल तो ये 
घीजें रखी रहीं, लेकिन पिताजी ने घर बदला तो वे खो गई । मेरे लिए 
उनका रखा रहना या खो जाना एक-सा द्वी था। पर माँ को ऐसा छगा 
कि हमारा कुछ अनिष्ट होनेवाला है । 
आवश्यक समता 


तो, मैं कह रहा था कि ममता साधु के लिए भी आवश्यक है। 
उसे कोई कृपा दृष्टि कहें, आश्वीवाद कहें, प्रेम कहें या और कुछ कई । जो 
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है 


साध ऐसा नहीं करता उसका या किसी साध-समूह का सामाजिक आदर 
कम हुए, बिना न रहेगा । इस से मेरा मतरूब यह है कि उनके वैराग्य: 
यानी शुष्क असामाजिकता पर जनता की श्रद्धा तो रहेगी ही, लेकिन भक्ति 
और निकटता का सम्बन्ध दृत्ता जाएगा । 


अपेक्षित आश्ीवाद्‌ 


देखा गया है कि बहुत-से रत्ली और पुरुष देव, शास्त्र और गुरु की' 
भक्ति और पूजा इसलिए, करते हैं कि वे समझते हूँ कि ऐसा करने से उन्हे 
घन की प्रातति होगी, पुण्य का संचय होगा, समाज में प्रतिष्ठा होगी, सन्‍्तान 
का छाम होगा आदि | इस वाम और प्राप्ति की न्यूनाधिकता पर ही 
भक्ति की न्यूनाधिकता अवलम्बित रहती है। यह अपेक्षा सैद्धान्तिक दृष्टि 
से चाहे केसी ही अनुचित हो, पर जो विरागी है उसे इन अपेक्षा करनेवालों! 
को आशास्पद या लाभात्मक आशीर्वाद देना ही पडता है | 


साधुत्व और समस्‍्याएँ 


व्यक्ति है कि समाज है और जहें। समाज है वहों संघर्ष और सगठन 
भी है। कुछ घार्मिक, कुछ आधिक और कुछ सामाजिक यों कुछ-न-कुछ 
समस्याएँ. समाज और जीवन में उठती ही रहती है और उनका निर्णय 
पक्षपात, अशान, स्त्रांथ और मोह-द्वेष के कारण सही-सही नहीं हो पाता + 
ऐसी स्थिति में स्वभावतः समस्याओं वो सुलझाने के लिए. समाज मुनि 
की ओर आकर्षित होती है। पर, उन समस्याओं और सघ्षों का निपयारा 
मुनि शायद ही करते हैं। वे कहते है : ““इन सामाजिक झग्रड़ों या 
बखेढों स हमारा क्‍या सम्बन्ध ! हमे तो अपना आत्म-कल्याण करन 
है। अपने झगड़े तुम आप जानो । ? कुछ इस उत्तर को वैराग्य की 
पराकाष्ठ। समझ उपेक्षा कर देते ह और कुछ टीका-टिप्पणी भी करते हैं # 
इस तरह मादम होता है कि समाज मे साधु-ब्ृत्ति के विषय में दो विचार- 
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घाराएँ हैं : एक, उन्हें समाज से बिलकुल भिन्न समशनेवाले लोग हैं और 
दूसरे उनपर समाव-निर्माण का उत्तरदायित्व छादते हैं। अपने अपने 
दृष्टिकोण से दोनों सही हैं, ऐसा मैं मान छेता हूँ । लेकिन में चाहूँगा कि 
कोई मुझ बताए, कि अगर धरम विश्व-प्रेम सिखाता हैं और सममाव बताताः 
है तो समाज से अछग रहने मे, उसकी समस्याओं को न छूने में कौनसी 
साधना होती है ! और थो समस्याओं को समझ नहीं पाता, जो निणयः 


देने मे असमथ है, उसपर केवल मुनित्व के कारण ही समाज-निर्माण का 
उत्तरदायित्व छाद देना कहाँ तक उचित है ! 


सांसारिकता का त्याग 


कहते है कि जो वीतरागी है वे ससार से परे रहते है यानी कि थे 
ससार से सम्बन्ध तोड़ लेते हैं | तीन छोक की व्याख्या करते हुए दर्शन कहता 
है कि म्क्त जीव भी छोक के आहर अलोक में नहीं जा सकता | अन्न संसार 
छोड देने का अर्थ सांतारिकता का त्याग मानना चाहिए। यह सासारिकता 
क्या है कि जो आदमी को अधार्मिकता में फैंसाती है ? धम ने सासा- 
रिकता का तिरस्कार किया है। यानी उसकी दृष्टि सें जो असांसारिक है 
वह धम्मात्मा कहलाता है। पर सासारिकता क्‍या इतनी बुरी है कि उसका 
त्याग ही किया जाना चाहिए, ? फिर जीवों के पारस्पारिक उपग्रह का क्‍या 
अर्थ रह जाएगा ! 


संसार की स्वीकृति 

महात्ती के ससार छोड़ देने को मान लेना चाहिए । पर, जो हवा 
इधर-उघर बहती है वह संसार की ही है। जो भोजन ग्रहण किया 
जाता है वद्द इसी संसार में पैदा होता और पक़ाया बाता है। आत्मा के 
लिए, “निद्रा” रोग हो सकता है, पर शरीर के छिए “अनिद्रा ' भी गेग 
ही है। यह निद्रा और अनिद्रा का दर्शन भी इसी जगत में होता है | 
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इन्द्रियों से जो देखा, सुना और बोला जाता है बह भी लोक-सबाह्य नहीं द । 
पारस्परिक सम्बन्धों को अगर छोड भी दिया जाय तो सासारिक स्वीकृति 
इस प्राकृतिकता में आ जाती है। सब्चे अथौ में तो इस प्राकृतिकता का 
स्यास होने पर ही सासारिकता का त्याग माना जाना चाहिए। पर इस 
आहइतिकता का त्याग हो नहीं सकता | और जो त्याग नहीं कर सकता 
यह संदेह है और संदेह वह है जो सामाजिक है। सामाजिकता से अलग 
होकर जो घर्म आत्म-कल्याण की दुद्ाई देता है बह अमी कल्पना में हैं । 
उस धरदी पर उतरना चाहिए । 


विधि और नियमों का अनुराग 


पढ़ने मे आया कि वैराग्य समता का प्रतीक है। यानी किसी के 
अति भी विरागी में आग्रट, अनुराग या उपेक्षा नहीं होनी चाहिए । पर, 
अचरज है कि बीतरागी अपने नियमों के प्रति, आचरण की विधियों के 
प्रति अत्यन्त आग्रही टिखाई पड़ते हैं। वे यह नहीं सोचना चाईते कि 
उन नियमों के कारण उनको व्यवस्था करने मे किसकी कितनी सुविधा- 
अछुविधा हो सकती है ! में साइसपू्वक कष्ट सकूँगा कि अपनी विधियों 
का निरन्तर ध्यान रखना भी घीतरागता का अनुराग हैं, या कि नियमों का 
अनुराग है। यह मानने में कोई आपत्ति नहीं होनी चाहिए कि वीतरागी 
धार्मिक होता है। जो धार्मिक होता है वह किसी को कष्ट नहीं दे सकता । 
जैन मुनियों के लिए नियम है कि वे उनके लिए. बनाए गए मोबनादि को 
अहण न करें। पर आज के आवक की सब से ब्ठी मुसीबत यही है । 
जो इसे मुसीबत नहीं समझते वे शायद कष्टडसहन को ही धर्म समझते 
है और युग की विधार-धारा से अपरिखित, भोले हैं । ऐसे लोग ढोंगी तो 
नहीं होते, पर सामयिक विवेक की वे जरूरत नहीं समझते । सन्त नामदेव 
ने कष्टा है कि योगी का प्रेमी रहना उतना ही कठिन है जितना अग्नि 
का शीतेल या सिंह का अक्रर रहना! समझा यह गया कि लो साधु 
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बितना निष्दुर, रूक्ष और क्रोधी होता है वह उतना ही साधक ओर मोह- 
रहित रहता है। मोह से दूर रहना साथु के लिए आवदयक है, पर इछ 
के लिए. प्रेम के त्याग की आवश्यकता क्यों हुई, यह समझ में नहीं आता 
सार के प्रति प्रेमी रहकर भी तो निर्मोही रद्द जा सकता है। मोइ-रहित 
बनने के लिए यदि प्रेम का ही त्याग किया जाता है तो इस का अथे तो 
यही हो सकता है कि यह एक प्रकार की दुबंलता है--इस में पछायन इृक्ति 
स्पष्ट है। यह ऐसी ही बात है कि जो आदमी किसी रोगी या अपराधी या 
पीडित के प्रति क्द्टानुभूति नहीं रल पाता वह मन में उठने वाली धुणा 
के बेंग से स्वने के लिए. उस से अलग रहना चाहता है | 


धन और वैराग्य 

धर्म का तो धन से आन्तरिक सम्बन्ध है ही, वैराग्य का भी प्रतीत 
होता है। अन्तर इतना ही है कि घम का घन बढ़ता जाता है और 
बैराग्य का धन बोझ बढ़ाता है। घमं का घन आदमी को साहुकार बनाता 
है और वैराग्य ऋण मे से पैदा होता है। आदमी कमाने में असमर्थ हो, 
परिवार का वातावरण अनुकूल न हो, सिरपर कर्ज का भार बढ़ गया हो, 
या कोई बड़ा भारी सामाजिक अपराध हो गया के अथवा किसी आस की 
मृत्यु हो गई हो तो बैराग्य लेने की सूझती है । क्योंकि वह चानता है कि 
उसे वैराग्य छेने के बाद कमाना नहीं पड़ेगा, परिवार की चिन्ता से वह 
मुक्त रहेगा, सामाजिक दण्ड से भी छूट जाएगा। इतना ही नहीं, उस आदर 
और सन्मान भी मिलेगा । उसकी रक्षा के लिए. जनता को अपनी पूजा के 
लिए बधध्य मी किया जाता है । कई जगह तो इसके लिए विशेष प्रबंध भी रहता 
है। मुनि अपर्थिह के महाज़ती या सवीगीण प्रतिनिधि होते हैं और बे 
अपने लिए बनाया गया मोजन आदि भी ग्रह्वण नहीं करते । किंतु देखा 
गया है कि उन साधुओं के साथ कुछ घर्म-मक्त सेठों की ओर से सामान 
हटी गाडियों मी चलती हैं | साथ के भ्रद्धाह या वेतन-मोगी गुदस्थ साधुली 
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की चर्यो का पूरा प्रबन्ध करते हैं। वे साथु भी जहाँ जाते हैं वहाँ के सम्पन्न 
लोगों की कृपा के भाकांक्षी रहते हैं । यद्यपि साथुओं का आहार सात्विक, 
सादा और अल्प ही होता है, परत उसक लिए. आयोजन और ठाठ किसी 
चूजीवादी भोज से कम नहीं होता। और यह आद्वार उन्हींके यहाँ या 
उसी जातिमें ग्रहण किया जाता है जो सम्पन्नता के कारण ऊँची कहलाती है । यह 
अगर धन की महिमा नहीं है तो अपरिग्रह का दर्शन भी इसमें शायद ही 
होता दै । 
अनासक्ति और बीतरागता 

गीता का एक शब्द है “अनासक्ति | | अथात्‌ कर्म करते हुए भी 
जो उसमें सकुचित स्वार्थ नहीं दखता और लाल्व नहीं रखता वद अना- 
सकक्‍त माना जाता है। अच्छा काम करो और सब्र के लिए करो और उस 
में मी अनासक्त रहो--यह अनासक्ति का अर्थ है। खाने को भोजन 
सुस्वादु मिले या चाहे जैसा, पहनने को वस्त्र चाहे जैसा मिले या न मिले, 
सब्र काम मे जो सहज रूप रहता है और सुग्ब-दुलख नहीं मानता उसे ही 
वास्तव में अनासक्त कहा जाना चाहिए। “वीतराग ? शब्द का भी इसी 
अथ में उपयोग करना चाहिए। जो घेराग्य कम के क्षेत्र में निष्कियता 
कैलाता है उसे घम तो नहीं, दम ही कहना चादिए । जगत से दूर रहकर 
आत्म-साधना की जाती है और उसका महत्व है, लेकिन यह एकान्त 
साधना अगर जगत की सेवा करने से विमुख करती है या सम्बन्ध तोडती 
है तो वह स्वार्थ ही होगा | एकात-साधना यकाबट के समय के विश्राम नैसी 
होनी खाहिए । क्योंकि यह विश्ञाम अधिक शक्ति प्राप्त करने के लिए, किया 
जाता है और यह आवश्यक भी है। वीतरागताका अर्थ तो रागद्वेंष-विद्दी- 
नता ही है | लेकिन आज तो वह कर्म-विद्ीनता तक बढ गया हैं। किसी 
युग में यह अर्थ उपयुक्त रहा द्ो, पर सदा परिस्थिति एक-सी तो रददती नहीं । 
मिरुपयोगी साधना 


कुछ कहेंगे और कहते ही हैं कि अगर काम ही करना होता तो 
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कोई साधु क्‍यों बनता ! सासारिक कार्यों की अपेक्षा साधु की आत्म-साधना 
बहुत कठिन है। में अनुमबी नहीं हूँ, मान छेता हैँ कि वे ठीक कहते 
हैं। पर, कोल्हू के उस बैल को आप क्या कहेंगे जो दिनभर फिरकर वहीं 
रहता है| एक आदमी है, जो श्रम के लिए चक्की चलता है, पर अनाज 
लेकर नहीं बैठता। स्पष्ट है कि जो उपयोगी नहीं है वह श्रम ब्यथं ही 
है। आत्म-साधना में शरीर तपता भले ही हो, समाज और देश के जीघन 
'को उत्त ताप से समाधान या शान्ति नहीं मिलती | साधना आत्मा की 
की जाती है और पोषण शरीर का किया जाता है। यह उल्टी चक्की वैराग्य 
के नाम पर समाज में चलती रही है। और जब तक चलती रहेंगी, समाज 
की काया-पलछट नहीं होगी--उसकी विकृति दूर नहीं होगी । 

आप अकेला अवतरे 


धर्माचायों ने कह्य कि आदमी अकेला आता है और अकेला ही 
जाता है। उसका इस दुनिया में कोई सगी-साथी नहीं है । वे यहीं नहीं 
करके, आगे बढ़े और कहा कि शरीर मलू-मूत्र का घर है, परिजन स्वार्थ के 
सीरी हैं और उन्नति में बाधक हैं। किसी को वह्य में करने के दो तरीके 
बेड आसान है। एक ज्योतिषी था। उसे आता-जाता क्या था यह तो 
मैं कह नहीं सकता, पर लोगों के हाथ देखते समय वह दो बातें विशेष 
रूपसे कहता था | एक तो तुम्हारा उपकार माननेवाला कोई नहीं है | 
चुम जिसका उपकार करते हो वह भी तुम्हारा साथ नहीं देगा । और दूखरी 
ग्रह कि तुम्हें अमुक रास्ते से घन की प्रातति होने वाली है । मतलब यह कि 
आदमी को श्रेष्ठता प्रदान की जाय और प्रलोमन दिया जाय तो वह जल्दी 
बच् में हो जाता है। धर्माचायों ने भी चात तो यही की, पर जरा ऊँचे 
छ्तर से की। यह अचरज की बात है कि जहाँ “सल्वेषु मैत्री ” की शिक्षा 
मिलती है वहीं “अपने अपने सुख को सेवे पिता, पुत्र, दारा? की भी 
जत्ति को पुष्ट किया गया है । अगर हम किसी को अपना आत्मीधर नही बना 
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सकते तो यह कहने में क्‍या अर्थ है कि दुनिया स्थार्थी दै। अपनी अस- 
थता को छिपाने के लिए धर्म के शब्द-तीरसे दूसरों की निंठा करना कहाँ तक 
उचित है ! 

बैराम्य के वियाऊय 


अब तो वैराग्य के विद्यालय भी देखने में आते हैं। छोटे-छोटे 
बालक-बालिकाओं को उन में अ्रविष्ट किया जाता है। उन्हें विरागी बनने 
डी शिक्षा दी जाती है। विराग पैदा करने के लिए संगीत-श्टगार का भी' 
अपलम्बन लिया जाता है । स्वाद-जयी बनने के लिए मिठाहयोँ मी खिलाई 
नाती हैं। इन पिद्यालयों ने यह तिद्ध कर दिया है कि वैराग्य जन्म-गत 
नहीं होता । अगर ऐसा है तो यह हर्ष की बात है । पर शायद मेरा यह 
समझना गलत हो | इस में शिष्यों की सख्या का मोह है या बैराग्य का 
अनुराग, कौन जाने ? पर इतना निश्चित है कि ये विद्यालय शरीरघम 
और समाजधम की अवदेलना या उपेक्षा कर जिस आत्मधम का प्रचार कर 
रहे हैं वह इतना निष्किय तथा पूजीवादी कोटि का है कि उससे समाज को, 
उनको और उनकी धर्म-शील्ता को मारी क्षति पहुँच रही है । 


नेताओं के दशन 


कुछ साधु अपने नाम से पत्र-व्यवहार नहीं करते क्योंकि उन्हें डर है 
कि इससे पारस्परिक मोह उत्पन्न होता है। पर बात-चीत तो होती ही है । 
कई बार तो प्रतिष्ठित और सरकार-मान्य नेताओं से मिलने भी मुनि पदार्पण 
करते हैं। किधी का बच्चा मर जाय या घर डुट जाय तो उसे सांतना 
देने जाने में मुनि शायद घाभिक बाघा महसूस करेगें, पर राज्याधिकारियों 
से मिलने भे उन्हें गौरव महयूस होता है। वेराग्य को टिकाए रखने के 
लिए बे ससार के व्यवहार और झगार से इतना डरते हैं कि सामाजिक पत्र- 
पत्रिकाओं को पढने में भी उन्हें घामिक बाघा उत्पन्न होने की शा होतीं 
है। पर समय-बे समय चाहे जैसी चचो करने, गाना गाने, समाज की 
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भली-बुरी बाते छेड़ने में घमं आड़े नहीं आता | किसी नेता से मिलने या 
चर्चा करने मे आपत्ति किसे हो सकती है | लेकिन विचार तभी होता है 
जब विवेक को ताक में रखकर भावों की अपेक्षा नियमों की लीकों की रक्षा 
पर जोर दिया जाता है। उनका वैराग्य और कोई बाधा नहीं डाल्ता, 
केवल ज्ञान-प्रात्ति और विचार-शाक्ति पर ही प्रतिबन्ध छुगाता है। सामायिक 
या ध्यान में बैठा-बैठा कोई मुनि या शहस्थ अपनी चिंता छोड आए 
उपसगे को सहन कर जरू-मर जाय तो किसी दृष्टि से उचित माना भी 
जा सकता है, पर क्‍या घह सामायिक इतनी भी निष्ठुर हो सकती है कि 
उस समय किसी को जलते-मर्ते या तकलीफ पाते देखकर भी उसे बचाने, 
सान्‍्वना देने के लिए उठा नहीं जा सकता १ अगर धम ओर दैराग्य 
ऐसा कर सकता है तो उस से तो सामान्य शिष्यचार और नेतिकता 
भी अच्छी है। 


कछा ओर वैराग्य 


कुछ साधुओं के पास भने ह्वाथ के लिखे बढ़िया गअ्थ तथा लकडी के बने 
हुए सुन्दर और रगीन पात्र देखे | पूछनेपर उन्होंने कहा ; “इस में हमारा 
स्वावल्वन है | पर, वह रगीनता और मनोहरता और लिपि की सुघरता और 
महीनता तो जायढ कल्ा-प्रियता की ही द्रोतक थी। छपे ग्रन्थ और घातु 
के बर्तन पारिग्रह मे आते है। और परिग्रह वेराग्य का बाधक है । पर 
अपने स्वावलछ्बन का अभिमान भी तो शायद अपरिग्रह नहीं हे । और फिर 
जो सामग्री उनके पास रहती हे उसको भी तो सुरक्षित रखना ही पडता 
हे। अगर स्वावल्बन ही हैं तो वह बतनों तक ही सीमित क्‍यों रह जाता 
इ--उसे कृषि और चुल्दे तक भी बदना चादिए। और फिर अनासक्त 
उपयोग मे कला का क्या महच््व ! कल्य का चरम विकास समाज और 
जीवन क पतम का द्योतक हैं। इतिहास इसका साक्षी है। साहिल में 
भी विकृति और अइढीछता तभी आई जब “कला? कछा के लिए ही रह 
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गई | कहीं अपरिग्रह के प्रतिनिधियों की असंग्रहणीय सामग्री भी स्थाव- 
लग्पन के बहाने केवल कछा की अभिव्यक्ति ही न रह जायें। 


सच्चा वेराग्य 

थों वैशग्य के कई भेद-प्रभेद हो सकते है । एक तो वह है जो 
अभावों में से निपजता है | दूसरा दुर्जछताओं और निराशा में से प्रकट 
होता हैं। पर एक वेराग्य वह भी है जो तृप्ति में से उदित द्ोता है । 
मेरा खयाल है कि तृप्ति का या अनुभव का वैराग्य ही सच्चा ओर 
स्थायी होता है। न मिलने पर लोमडी के लिये अँगूर खट्टे हो सकते है, 
पर मिठास भी मिलने के पूर्व समाप्त नहीं होती | इस प्रायः देखते है कि 
बाजार की परिमित वस्तु खाने में सुस्वादु और रुचिकर लगती है, लेकिन 
उस से अधिक उत्तम और अपरिमित वस्तु यदि छर की बनी होती हैं तो 
उस के प्रति आकर्षण नहीं रह जाता | सद्भाव में अनासक्ति ही सच्ची 
विरकित है। अगूर पास मे हों और फिर लोमडी उन्हें खट्दा बताकर छोड 
दे तो ही बात सच्ची और साहसपूर्ण कह्दी जायगी | दमोर अधिकाश साधु 
दर्ख कि वे किस कोटि में आते हैं । 

आज यदि हमारे साधुओं में सहज-बैराग्य या समाज को सुख पहुँ- 
चाने की कर्म-शील्ता नहीं दिखाई देंती तो इसका कारण यही हो 
सकता है कि वे शास्त्रों के भावों और युग की स्थिति से दूर होकर शब्दों और रूढियों 
से चिपक गए हैं। और सच तो यह है कि कर्त्तव्य पर रूटि का अधिकार 
होते ही घम्म की मौत हो जाती है । 
कम-शील बेराग्य 

वैरग्य के विषय में ये कुछ पाक्तियोँ विचार के लिए मैंने लिखी हैं । 


किसी की श्रद्धा को डिगाने और वैराग्य को चिगाने का मेरा उद्देश्य कतई 
ई। कि. ०7 
नहीं है। हा, यह कहने का अधिकार अवश्य चाहता हूँ कि अब कर्म- 
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शील वैराग्य ही पूजनीय हो स्कैगा । और धार्मिक विधियों में से वे सब 
जाते इटा देनी होंगी जिनसे आदमी अकर्मण्य बनता है और परिवार, 
समाज और देश के प्रति अनुत्तदायी । अन्यथा जिस प्रकार स्मशान- 
वैराग्य व्यय और पिनोद की वस्तु है, वही गति धार्मिक वैराग्य की भी 
दनेवाली है । सच्चे अर्थों में विरागी वह है जो सेवा देता है, 
छेनेबाला तो दम्भी और दीन द्वी हो सकता है! 


8 + 
यह असमता क्‍यों ? 


महात्मा भगवानदीनजी 
असमता का प्रश्न 


डाकू से लेकर सत तक, रक से लेकर राजा तक, मरियलू से लेकरः 
पहलवान तक, मूरख से लेकर महा-पड़ित तक सब्र एक ही तरह से माँ के 
कोख में जगह पाते हैं, एक ही ढग से जन्म छेते है, एक ही तरह रोते, 
हँसते और दूध पीते हैं, एक ही धरती माता के दिये टुकडों पर पछते-पुसते 
हैं, एक ही तरह की हवा और घूप लेकर फल्ते-फूलत है और एक तरह 
का पानी पीकर ताजगी हासिल करते है। फिर यह क्‍या बात है कि कोई 
डेट हाथ का बौना रह जाता हैं और कोई पछत्था जवान बन जाता है ४ 
कोई गगुआ तेली रह जाता है और कोई राजा भोज हो जाता है। कोई 
आंग दिन दर दर की ठोकरे खाता फिर्ता है और कोई अपने दरवाजपरु 
आये हुए सफेदपोशों को दर्शन देता और अपने पॉव पुजवाता है। थे 
एसी बाते है कि छोटे-बंड सभी फो खटकनी चाहिए । पर अचरज तो यह 
है कि सी मे रे एक के मन में भी इस तरह की खटक नहीं पाई जाती। 
आज के समाजवादियों ने और साम्यवादियों ने सी मे से एक दो भे ऐसी 
खटक पेदा की तो है पर उस खटक में बनावट बहुत है। और वह अपने 
टग की अलग होते हुए भी हमे बेढगी और बेतुकी जेचती है । उस खठक में 
बाहरी कोच बेहद और भीतरी कॉच नाम को भी नहीं। वे राजा को 
गद्दी से हटाकर उस की राह्पर जमकर रकपने को मिटाना चाहते ह | 
उनका यह कार्य उस बीमार जसा है जो उ>-बैठ नहीं सकता और इस वजह 
से उसके हकीमने उसके खान के लिए बिना चिकनाई की पतली खिवडी तब- 
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बीज कर रक्खी है और वह अपनी खिचडी खाते खाते किमी पहछवान के 
हलेवे क॒ थाल पर जा लपंफके और ज्यादा खाने के बाद यह मानने छरे कि 
चह तन्दुरुस्त हों गया । जिस तरह वह मरीज बेहद टोंटे में रहेगा उसी 
तरह से यह रक मी राजा की गद्दी हथिया कर और ज्यादा रक बन जायगा | 
ऊपर से पेंदा हुई खय्क जो रंग लाती है वह न एक के लिए, अच्छा होता 
है और न समाज के लिए. । ऊपरर छढी खटक एक आदमी को यह सोचने 
समझने का अवसर ही नहीं देती कि वह क्‍यों रंक रह गया । वह रंकपने 
को ही किसी की देन समझता है। और यही समझता है कि जिस तरह 
यह राजा के हाथ में है कि वह जी खोदे जिस को सिपाही की वर्दी पहना दे 
ओर जी चांद जिसको इबलदार की और जी घांइ जिसको सेनापति की | 
उसको ग्रह पता ही नहीं कि सिपाही, हृवलदार और सेनापति की बर्दियाँ 
यों दी नहीं बॉटी जाती ई। सिपाही भें सिपाहीपने की परख की जाती 
७०१ | उते तब वर्दी मिलती है। वेंसे ही परख की कसौटी पर हवरूदार 
और सेनापति भी कसे जाते हैं तब वे उत8 वर्दी के हकृदार बनते हैं | पर 
जिस आदमी में बाहर से खटक पेदा की गई दे उसे इतने गहरे पानी में 
जान की जरूरत क्‍या! बाहरी खटक वाला तो बाहरी सीधा रास्ता डी 
अखितयार करेगा और वह यद्वी कि राजा को गद्दी से ढकेले तो एक छन में 
राजा बन बाओ | हो रुकता है कि इ8 तरहइ के काम से किसी एक को 
थोडी देर के लिए. छोटी-मोटी सफलता मिल जाय पर सारे समाज की मलाई 
चाइमे वाले की नजर इस ओछी बनावटी सफलता पर भूले-मरके पड मी गई तो 
टिक न पायेगी । वह ऐसी छोटी सफलता से न कोई सीख ले सकता है 
और न एसा कोई अय्छ सिद्धान्त बना सकता है जो समाज के सब 
आदमियों पर अल्ग-अलग काम में छाया जा सके | राजा तो गिनती का 
'यूक द्वोता है, घह सत्र रंकों को राजा की गद्दी न दिला सकता हे और न 
उसे ठीक समझता है । वह यह नरूर मानता है कि हर रक भे राजा 
'होने की योग्यता है और एक ने ही उठ योग्यता को धरसों घोया पोंझा और 
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जो्चा माँचा है तभी किसीने राजा का मुकुट उस के पिर पर घर दिया हैं 
और उसने अपनी पहली तपस्या के बलपर ख्ीकार कर लिया है और ठीक 
ढंग से सभाले हुए है । वह देखने के लिए. राजा बनता या न बनता उस का 
रकपना दूर हो चुका या और बह पहले ही से राबा था । सिर्फ छोगोंने उस अब 
राजा कहता | यही सच्ची बात है। जो अन्दर से राजा नहीं हैं वे राजा की गद्दी- 
पर ज्यादा देर नहीं टिक सकते और जो अन्दर से राजा है वह जह्ढों हैं वहीं उसके 
लिए राजगद्दी मौजूद है | दुनिया मुर्गी को दाने और राजहस को मोती चुगाती 
है। राजा और रक समझदारों की नजरों से छिप नहीं पाते । पर जिस तरह इस 
नहीं चाहता कि उसे कोई हंस कट्टें उसी तरह से जो भीतर से राजा है उसे राजा 
कहलवाने की इच्छा नहीं होती । बाल्कपन और बूंढेपन की तरह से रकपनां 
और राजापना आदमी के मन की अवस्थाओं का नाम है | रकपने को और 
कुछ अर्थ ही नहीं है सिर्फ यह समझना है कि मै रंक हूँ । रक को इस 
अनन्त सुख से भरी दुनिया में दुःख ही दुःख दिखाई देता है | बीमारी 
में जित तरह इमारा सच देह टूटने लगता है और हम यह चाहने लगते हें 
कि यह देह न होता तो हम बड़े सुल्ली होते, उस वक्त हम यह भूल ही जाते 
हैं कि दुनियादारी के सुख को हम इस देह के बिना अनुभव ही नहीं 
कर सकते । ठीक इसी तरह से रक को दुनिया के सब्र छुख दुख ही दिखाई 
देते हैं और वह चाहने लगता है कि ये सत्र न होते तो अच्छा या | उसे' 
यह ध्यान ही नहीं रहता कि इन सब्न के बिना वह कितना दुःखी बन 
जायगा | जिस के मन में सारे समाज को सुखी देखने की इच्छा प्रबल 
होती है वह सुख के कारण को बाहरी चीजों में नहीं टृढ़ता | वह अन्दर 
नजर डालता है और वह्दों उस को वे कारण मिल भी जाते है। वह रंक. 
और राजा की बात सोच कर ही नहीं रह जाता | वह अपने मन में तरह 
तरद के सवाल उठाता है। वह इस तरह सोचता है : एक रक राजा की 
गद्दी तो ले सकता है पर राज-काज नहीं चला सकता | एक ल्डेत छठ के 
बलपर किसी सौदागर की दुकान का कब्जा तो ले सकता है, उस के धन 
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पर कुछ दिनों रंगरेलियोँ उड़ा सकता है पर दूकान को ठीक ढग से चला 
नहीं उकता | एक अपद किसी प्रोफेसर की कुर्सीपर जा डट सकता है पर 
सिवाय इस के कि वह विद्यार्थियों के खिलवाड़ की चीज बन जाय, उन्हे 
बता क्‍या सकता हे ! इस तरह के विचार उसे ऐसी जगह पहुँचा देंते हैं 
जहाँ पहुंचकर समान में फेली हुई असमता का ठीक ठीक कारण वह समझ 
जाता है और अब उसको असमत्ता में ही समता दिखाई देने लगती है । 
वह यह समझने लग जाता है कि चींटी और हाथी में एकसा आत्मा है । 
पर चींटी किसी तरह भी द्वाथी के टेंद को नहीं संभाल सकती और न हाथी के 
आत्मा मे इस वक्त इतनी ताकत है कि वह चींटी के देह में समा जाय | 
इस तरह के विचार उसे इस तक्चपर ले आते हैं कि बह आदमी की यह 
जाँच करे कि आदमी कितने अंश में स्वाधीन और कितने अंशों में परा- 
भीन है | 


देश-गत असमानता ? 

इस में आदमी का क्‍या वश है कि वह हिन्दुस्तान में पंदा हो 
गया। हिन्दुस्तान में पैदा होने के नाते वह हिन्दुस्तानी कहछाने लगेगा 
ओर अब वह हिन्दुस्तानियों का अपना और चीनियों, जापानियों, रूतियों 
का पराया बन जायगा | अब वह कितना ही उन छोगों को प्यार करे, उनका 
अपना नहीं हो सकता। कुछ चीनी, जापानी, रूसी समझदार तरह 
तरह की आड़ी टेढी परख के बाद उसे किसी तरह अपना मान मी हें तो 
सब जापानी तो नहीं मार्नेगे और उन मुल्कों के दिन्दुतान के साथ लड़ाई 
छिड जाने के बाद तो वह समझदारों की नजर में भी उनके मुल्क का 
दुष्मन समझा जाने छोगा और अगर वह इन मुह्कों में से कहीं हो तो 
जेल खाने के सिवाय उस के लिए कोई जगह नहीं रह जायगी | उस का 
हिन्दुतान में परेदा हो कर हिन्दुस्तानी होना भर काफ़ी सबूत है कि वह 
चीनी, जापानी, रूसी नहीं। और अगर वह इनमें से कोई एक बनता 
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है तो वह घोखेबाज है, घोखा देना चाहता है और अगर सच्चा है ते 
देश-द्रोही है । अब बताइये वह हिन्दुस्तानियत थो उस के मर्जी के बिना 
उठ पर थोप दी गई है उस का वह क्‍या करे १ वह उस के लिए. बला 
चन गई है। और फिर तुर्स तो यह कि इस बबरदस्ती थोपी हुई चीजपर 
आदमी अमिमान की बड़ी से बड़ी हवेली खडी कर लेता है। बस, यह 
जबरदस्ती को दिन्दुस्तानियत, जिस के गदने में आदमीका जरासा भी हाथ 
नहीं है असमता की ब्रीज बन बैठती है। इस बीज के बीजपन को जलाए 
बिना असमताकी बेल को उगाने से नहीं रोका जा सकता । 


जाति-गत असमानता ? 


आदमी का इस में क्‍या वश है कि वह एक दिन्दूषर भे पेढा हो 
और अब उसे चाहे-अनचादहे अपने को हिन्दू कहना पड़ेगा और कुल के 
अनुसार घोटी रखानी दोगी, जनेऊ पहनना पड़ेगा और पथ के अनुसार 
तिलक छाप लगाना होगा और भी न जाने क्‍या क्या करना होगा | यह 
हिन्दूपन भी आदमी के सिर जबरदस्ती का थोपा हुआ नहीं तो और क्‍या 
है ! कोई बच्चा में! के पेट से हिन्दू या मुसलमानी निशान लेकर पैदा 
नहीं होता । आज तक इन्सान न कोई ऐसी मशीन बना पाया है और 
न ऐसे साधन जुटा पाया हैं जिसपर कस कर या जिनकी मदद से वह 
किसी बच्चे के बोर में यह बता सके कि वह दिन्दू माँ के पेट स पेदा हुआ 
है या मुसलमान माँ के पेट से । वह हिन्दू बाप के वीर्य से है या मुसछमान 
बाप के नुत्के स। कुदरत ने ऐसा भेदभाव रक्‍्खा ही नहीं और वह रखती 
भी क्‍यों ! उसे क्या पता था कि यह आदमी का बच्चा जिसको उसने इस 
सारे पृथ्वीग्रह का मालिक बनाया है बह इसको एशिया, यूरप के ठुकडों मे 
काट डालेगा और फिर उस के हिन्दुस्तान और चीन जैसे और छोटे टुकड़े 
कर डालेगा और फिर फाडकर पत्राब, बंगाल जेसी येकलियों बना बेठेगा । 
और उस कुदरत को यह भी क्‍या पता था कि वह आदमी का कच्चा जिस 
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को उसने सारे मानव समाज का सदस्य बनाकर पेदा किया था, एकदिन इस 
मानव समाज के पट को छोटी-छोटी घज्जियों में बांद देगा और उन को 
हिन्दू, मुसलमान, इंताई नाम ढेकर इतनी असमता पदा कर छेगा कि दर 
धमंका अनुयायी अपने को भेडिया और दूसरे धमंवालों को निरी मेड़ 
समझने लगेगा और यों मानव समाज फाडखाऊ दऊछ और फाड खाये बाने 
वाले दलों में बेंट जायगा | 


विचार और भाषा की असमानता ? 


कुदरत को यह भी क्‍या पता था कि उसका विचार और भाषा 

के अनोखे जेबरों से लदा आदमी का बच्चा और भी ज्यादा प्रेम-बन्धन में 

बधने की जगह द्वेष की आग स जलकर राख के कर्णों की तरह हवा की 

मदद से कण-कण में बिखर जायगा या जगइ जगईह कुछ कण-पुजों का 

टीला बना कर जम जायगा। और फिर आये दिन एक टीले के कुछ कण 

दूसरे टीले में जा मिलेंगे और दूसरे के कुछ कण तीसरे में जा मिलेस या 

' पहले में आ मिलेगे । और फिर यह साधारण-सी बात भी प्वेष की भभक 
के कारण झगड़े की बात बन जाया करेगी । हिन्दू, मुसछ्मान, इंसाइपना 

न प्रकृति की देन हैं और न मानव की सूझ | यह तो आदमी के छिर 

थोपी हुई बलाएँ: हैं। न मुहम्मद साहब ने कोई नई बात कही, न कहने 

का दावा किया और न हजरत ईसा ही कोई नई बात कह गये ये। रही 

हिन्दूधर्म की बात, उसे तो डेसी एक के सिर मना आज्न अतम्भव-सा हो 

रहा है। वह तरह तरह के विचारों की खान है | सब उस के लिए, समान 

है और वह सब के लिए समान | जिस तरह 'फ्रैसी देश में बन्म केना 

हमारे वश की बात नहीं, बसे ही किसी धर्म में जन्म छेना मी हमारे वल्ष 

के बाहर है। यह है, तो है पर मुश्किक तो यह है कि हम इस बेबसी की 

सिर पड्ी बपौती को ऐसे ही अपनाते हैं मानों हमारी यह निजकी कमाई 

- हुई चीज है। तब उसे अपने मोल औँकने पर इसी आठी दे और अपनी 


छ्छे समाज और जीवन 


बपौती से पाई चीज के साथ हम ।क्ैसी तरह मी ऐसा व्यवहार नहीं कर 
सकते जेसा अपनी कमाई हुई चीज के साथ। अपनी कमाई हुई चीज 
की रग-रग से हमारी जानकारी होती है, उस के कमाने के हृथकण्डों से 
हम वाकिफ होते हैं; उस के टूटने-फूटनेपर उसे सुधार-सवार सकते हैं । 
इतना ही नहीं उस के कमाने के ह्‌थकण्डे हम किसी और को भी सिखा सकते 
हैं। उस के बोरे में इम यह भी विश्वास होता है कि हमारी तरह से कोई 
और भी उसे जल्दी ही आसानी से कमाना सीख सकता है और यह जान- 
कारी हम में अपनी कमाई हुई चीज की वजद से घमण्ड को बहुत कम पास 
आने देती है या बिल्कुल पात नहों आने देती | बपौती से पाई चीज के 
बारे में इस से एकदम उल्टा होता है । न उसे हम ठीक समझते हैं और 
न उसका ठीक ठीक मोल ही आक सकते हैं. और कभी आकने ही लग 
जाय तो हजार में से नवसी निन्ञानवे आदमी उस के दाम इतने आकेंगे 
जिसको दूसरे सुनकर दग रह जाये । यही वजह है कि आदमी जिस घर्म 
में पेदा द्ोता है उसबी कुछ भी जानकारी न होने से या ठीक टीक जान- 
कारी न होने से उस का मोल बेहद ऊँचा अकि जाता है लेकिन अगर उसे 
अपनी जिन्दगी में कमी पूरी तरह से उस धर्म के जाचने का मौका मिल - 
गया जिस में वह पैदा हुआ है, मूर्खता का पता लगता है । उसने भूल सिर्फ 
इतनी ही की होती हे कि उसने अपने धर्म का मोल किसी दूसरे धर्म को 
सामने रख कर ओंका होता है, जत्र कि उसकी जानकारी दोनों दी घर्मो के 
बोरे में शूत्य होती है । पर अब जब वह अपने घम की जांच करता है 
और सच्चे जी से जाँच करता है तो वह उसे चमकता हुआ तो मादम द्वोता 
हैं, पर साथ ही साथ उसे मालूम होता है कि दूसरा धरम मी उतना ही 
घमकता हुआ है । और उसे यह भी माद्म होता है कि इस तरह की 
चमक उत्त के अन्दर भी मौके बमोके पेदा होती रही है। पर इतनी दूर 
तक पहुँचने का अवसर किसी किसी को ही मिल पाता है। इसलिये उस, 


यह असमता क्यों ९ जप 


धर्म का अभिमान जिस धर्म में एक आदमी पेदा हुआ है कर बेठना किसी 
समय भी खतरे से खाडी नहीं ह्ोता। धर्म के ऐसे अन्ध-विश्वासी जो 
कारनामे कर गुजरते हैं उनकी कथाओं का समूह इतिशास नाम पाता है । 
और उस इतिहास पर इमारे जवानों की बुद्धि का पासन-पोषण होता है 
और उसी की बबह से समाज को वे दिन देखने पड़ते हैं बिसके बारे 
में वह तय ही नहीं कर पाता कि आज का दिन किस दिन की किस कार्वाई 
का फल है | अस, सिर पर थुपे धम का अभिमान किसी तरह ठीक चीज 
नहीं और उस से बचे रहने में ही अपना और समाज का भला है। 


अमीरी किसी पुण्य-कर्म का फल नहीँ है 


चाहने न चाइने से कोई आदमी किसी अमीर घराने में जन्म नहीं' 
लेता । अमीर घराने में जन्म लेना पुण्य कर्मी का भी फल नहीं होता । 


यह ठीक है कि बहुत से व्योग उस को युण्य-कर्मा का ही फल मानते हैं पर 
यह उनकी कोरी धींगा-घींगी है या ब्रेमतलूब ढी मनसमझौती है । अगर कुद- 
रतने, भाग्य ने या इंइबरने किसी बालक को उतके पुण्य-कर्मो के बदले में या 
किसी वजह से जानबूश्कर और सोच-समझकर अमीर घराने में जन्म दिया होता 
तो अमीर घर में पैदा हुआ बालक कभी गली की घूल से खेलना पसन्द न करता' 
ओऔर गन्दी नाली मे हाथ डालना तो उसे जन्म के पहले दिन से ही न सुददाता । 
अमीर घर की दासदासियां ही नहीं, उस बालक की चाची, ताई, दादी, नानी, 
भाई-बहन यहाँ तक कि उत्तकी मा मी उसे टीन और चांदी के चम्मच में 
तमीज करना नहीं सिखा सक्ृती। वह कभी भी चांदी के चम्मच को 
फैककर टीन का चम्मच लेना पसन्द करेगा और उत्तके लिए रो-रो कर सार 
घर को सर पर उठा छेगा। वह थांदी के चम्पव को गन्दी नाड़ी से 
ऐसे ही फेंक ठेगा जेसे- मिट्टी की डली को । दूसरी तरफ वह मिद्दी की 
डली को बड़ चाव से मुंह में देशा और देर तक मुंह में स्वना पसन्द करेगा 
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'सोन की डली को भी वह मुद्द में देगा पर शायद उतने चाव से और उतनी 
देर तक उसे मुद्द में रखना पसन्द न करेगा, जितने चाव से और जितनी 
'दर तक उसने मिट्टी की डली अपने मुद्द में रक्‍्ली थी । साथ घर बरसों 
उसे अमीरी सिखाने में लगा रदता दे पर सफल नहीं हो पाता । बढ़िया 
स॒ ब्रढिया और साफ़ से साफ कपडों में धूछ भरने ने उंत कोई झिश्षक नहीं 
होती | वह किसी किसी काम के करने में शर्माता जरूर दे पर वह शर्मा 
कर बनाना यही चाहता है कि अमीरी बहुन खराब बीच है और यह अप- 
नाने की चीज नहीं है। तुम लोग क्यों मुझे एसी खराब चीज अपनाने 
'को जोर देंदें हो । वह साफ कहता मादृम होता दे कि रेत से बढ़कर रूई 
के गदे नहीं हो सकते और घास से बदकर मखमछ का कपड़ा नहीं हो 
सकता ओर फूलों से बढ़कर सोने-चादी के बनावटी फूल नहीं हो सकते | मतलब 
यह कि वह अपने दर काम से यही साबित करना चाहता है क्लि कुदरत ने 
सोच-समझ कर उसे अमीर के घर पेदा नहीं किया ६ और न वहद्द खुद ही 
सोच समझ कर वहाँ पैदा हुआ है | इस पेदा होने मे शायद कोई भद की 
बात थी हो पर वह इतनी थोडी मिकलेगी जिसके जान लेने से इस बात 
के साबित करने में कोई मदद न मिलेगी कि पुण्य-कर्म के फछ स कोई बालक 
अमीर घराने मे जन्म लेता है ओर जो ज्यादा बात मिलेगी बह सिर्फ यही 
साबित कर सकेगी कि यह निरी आकस्मिक घटना द और इतनी ही आक- 


ध्मिक है. जितना एक ईट का मकान की बुनियाद में स्थाना या मुदेर 
पर लगना | 


अमीरी से सुख भी नहीं मिलता : 
सुस-दुख के लिट्टाज से भी घर में पेदा होकर ज्यादा सुख नहीं मिल 
धपाता। बीमारियों पर अमीरी का कोई अधिकार नहीं दे। अगर बीमा- 


तरेयों पर किदी को कुछ अखि्तियार है तो घह है सफाई को, खुली हवा को 
चवादनी और धूप को, चश्मे के बहते हुए ताजा पानी को और हवा, घूष, 


यह असमता क्‍यों ? छ्ऊ 


साई, घछ, मिट्टी को और फिर और कुछ है तो ताजा-ताजा फछों छो, 
महकते फूलों को, मीठी मीठी जड़ों को, खर्टमिट्टी पत्तियों को, चटपटी जडीं- 
घूटियों को और ये सब चीजें अमीरों को बहुत कम नसीब होती हैं। पैसे 
के बलपर वह इन चीजों को जुटा सकते हैं, पर बान-बूझकर नहीं जुटाते # 
धल-मैट्टी की अमीर को क्‍या कमी । पर वह तो यह समझता है कि धुरू- 
मिट्टी में खेलना गरीबों का काम है। इस से 'अमीरी को धक्का लगता! 
है। चांदनी और ध॒प की अमीर को क्‍या कमी रह सकती है, पर बह तो/ 
यह समझता है कि बच्चे का नगा रहना गरीबी की मार है। अमीर उसः 
मार को क्‍यों सह ! इसलिए अमीर का बच्चा तन्दुरुस्ती के सीचे-सांदि 
साधनों से बहुत दूर पड जाता है और बीमारियों से लम्बी दोस्ती गाठ छेता 
है। इससे साफ जाहिर हैं कि सुख का अमीरी से कोई सम्बन्ध नहीं। 
इसीलिए पुण्यक्रमों का अमीरी ते कोई सम्बन्ध नहीं । क्योंकि पुण्यकर्म 
सुख के साधन जुटायेगा। और सुख के साधन जहाँ रहते हैं बहाँ जाने में 
अमीर अपनी हेटी समझना है। किर पुण्यकर्म किसी को सुल्ल के लिये तो 
अमीर घर में जन्म नहीं दंगा । बह, तो यह पता घलछा + अमीरी भी 
आदमी के भिग्पर चाहे-अनचाहे थुप जाती है। अमीर बच्चों में से सौ में 
से निन्नानके यह कहते मिलगे कि उनकी अमीरी उनके लिए. कारागार बनी 
हुई है और बे उसमे केदी ह। जिस एक को ऐशप्वी शिकायत नहीं होगी 
उत यहे न समझिय कि वह आजाद है | असल मे वह इस योग्य ही नहीं 
हू कि स्व,घीन-जीवन और बन्दी-जीवन मे तमीज कर पाये। इसे कौन 
नही बानता कि शुद्धोदन को जब अपने बेटे सिद्धार्थ का जो आज बुद्ध 
नाम से जाने जाते है, यह पता पल गया कि वह अमीरी की धोखेज्ाजियों 
को समझ गया है और अमीरी का मामूली जेलखाना अत्र उसे किसी तरह 
नहीं रोक सकता, उसने उसको मांगने से रोकने के लिए कितनी नई और 
कितनी ऊँची -ऊँची दीतार खडी की थीं। कहीं नाच-गाने का सामान 
जुटाया था, कही बढ़िया स बढ़िया सागिनी उस के गांठ आध दी थी । बढ़िक[ 
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से बढ़िया बाग-बगीचे उसके लिए तैयार किये गये थे और रथ-मझोलियों की 
तो कोई गिनती दी न थी | कया इसके बाद भी किसी को शक रह सकता 
है कि अमीर घर में पैदा होना जेल्खाने में पेंदा होना है और फिर क्या 
पुण्यकरमम एस नीच काम करने की सोच सकता है ? 


असमता की जड़-अर्मीरी का घम्तण्ड 


हम यह तो नहीं कहना चाहते कि अमीर घराने भ जन्म लेना पाप 
का फल है, क्‍योंकि यह कहकर तो हम वही भूल करेगे जो इसको पुण्य-क्मे का 
फल बताकर कर रहे है । हम यहों पुष्य-पाप के पचडे मे नहीं पडता चाहते । 
हमे तो सिर्फ इतना ही कहना है कि अमीर धर में अगर कोई आदमी पेंदा 
हुआ है तो इस में उसका कोई कसूर नहीं, क्योंकि यह जात उस के बूंत के 
बाहर को थी | कसूर तो वह यह करता हू कि इस जबरदस्ती सर पड़ी बला 
को ऐस ही अपनाता हैं मानों उसने बडी मेहनत और तपस्या से अमीर घर 
में जन्म पाया हो। इस भूछ का नतीजा यद्द होता है & वह अमीर और 
गरीब मे फरक करने लगता हैं। जिस फरक को न वह पेंदाइश से साथ 
लाया था और न अपने बचपन में किसी तरह मानकर देता था | वह 
फरक उस में उसकी मरजी के ज्िना ढूंसा गया है और अब उसको वह इस 
तरह अपनाता है, मानों जानबूझकर उसने उसे शौक के साथ पिया हो । 
यही वजह है कि वह अपने आपको एक एसी जगह खड़ा कर छेता हे 
जहाँ खड़े दो कर समाज को तराजू की डडी “सी एक तरफ को झुक जाती 
है और समाज की समता विगडकर समाज भ खलबली मच जाती है और 
बह तूफान उठता हैं जो औरों को ही नुकसान नहीं पहुँचाता उसको भी 
आफत में डाल देता है। बस, ऐसी सिर पर थुप्री अमौरी का घमष्ड 
करना भूछ ही नहीं, मूखंता भी है । इतने मूखंपने के लबांद तन पर 
छाद कर हम समाज कीं सेवा के लिए निकल खड़े होते हैं और जब उस 
काम भे सफल नहों होते जिसे हम करना चाहते थे तब्र अपनी असफलता 


यह असम॑ंत्ता क्यों ? ७९ 


'का भाडा किसी और के तिर फोडने लग बाते है। और थों एक और 
बड़ी मूखता कर बेठते है। असछ में तो हमें इन चीजों का अमिमान 
मानना ही नहीं चाहिए जो हमें देश, घम, वश, कुल की वजह से हाथ 
ल्‍्था गई हों और जिन में हमारी अपनी कमाई का जरा-सा भी हिस्सा न 
हो या अगर हम किसी तरद से उन का अभिमान माने बिना रद्द ही नहीं 
सकते तो उन के जहर को यहों। तक निकाल डालना चाहिए कि उनका 
अभिमान इतना ही रह जाय जितना एक नाम का | जिस तरह इमारा 
नाम राममोंहन है और दूसेर का श्यामकुमार है और तीसरे का मुहम्मद 
अली हैं और चौथे का डेविड है पर जब हम गेंद का खेल-खेलते हैं तब 
डबिड का नाम “डी? पर होने से पहला दाव उसे देते हैं और श्यामकुमार 
का नाम * एस? से शुरू होने से सन्न से पीछे खलाते हैं । उस वक्त हमारी 
निगाह सिर्फ नाम के अक्षरों तक रहती है, उस से आंगे नहीं जाती | अगर 
यही बात देश, धरम, कुल, वश के साथ हो जाय तो दुनिया का बहुत कछ 
सुधार हो जायगा | पर हमे यह आसान बात ज्यादा मुश्किल और देर में सफल 
होने वाली मादूम होती है और यह मुश्किल बात कि मिर पर थरुपी चीजों 
का अभिमान छोड़ दो, ज्यादा आसान मादूम होती है | इसी लिए हम इस 
बातपर जोर देते हैं| 


असमता मिटाने का मांगे 


अठ्यता के मिटाने के लिए. ऊपर के तीन उदाहरणों मे और भी 
जोड़े जा सकते ह और यह काम इम पढने पालें पर ही छोडते है । हम 
तो मोटे रूप से यही कह देना चाहते है कि देश, धर्म, कुछ का खोटा 
अभिमान असमता को कभी नहीं मिटने देगा। मिव्ने देने की बात तो 
एक ओर उसे उल्या पनपाता रहेगा । इस लिए, इस बेमतलब की चीज को 
तो छोडने में है अपना और सप्राज का मला है। यहां यह और समझ 
लेना चाहिए कि हम सिर से पेर तक इन्हों जबरदस्ती श्रुपे गुणों के निरे 
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बडछ नहीं हैं, हम अपनी मी कोई चीज लेकर जन्मे दें और वह है हमार 
पुरुषाय, हमारा व्यक्तित्व, इमारी समझ, हमारा अन्तरात्मा। हम अपने 
अभिमान को सब ओर से हटा कर इसी एक अन्तरात्मा या जमीर पर पुजी- 
भृत कर दें, पानीछा इकद्ठा कर दे तो हम बहुत जब्दी छमाज में अपनी ऐसी 
जगह बना लेंगे जो ऊची तो होगी पर असमता को पेदा न करेगी, जो बडी 
तो होगी पर दुसरे उंत देखकर अपने में छोटे पने का अनुभव न केरेगे,, 
जो महान्‌ तो होगी पर समाज में से किसी एक में भी तुच्छता के पाव न 
जमने देगी । हमारा अन्तरात्मा अपने आप इसमें ऐसे रास्ते ले घलेग: 
जहाँ कोटे अपने आप फूल में बदलते चले जायेंग और फिर अन्तरात्मा की 
आजादी की ऐसी बाद आ जायगी जैसे खरबूजों के बेल में एक खरबूजा 
पकने से अनेकों खरबूज पकने का ताता बध जाता है। थोड़ी सी खलबली 
तो इस काम में भी होगी पर वह मीठी टीस की तरह खुशी खुशी बरदाश्त 
कर ली जायगी या बच्चा पेढा होने के वक्त की पीर की तरद्द रोते हुए भीः 
सहन करन में दिल के अन्दर एक गुदगुदी बनाये रक्‍लेगी। 


अन्तरात्मा की समता से ही समता फेढ सकती है 


यह सवाल न उठाइये कि अन्नरात्मा आपको कुएँ में जा गिराणगा | 
अन्तरात्मा परमात्मा का अश है| उस से ऐसा काम कभी नहीं हो सकता। 
हो, झूठ अमिमान के साथ जो आत्मा कर बठता है वह अन्तरात्मा नहीं 
होता । वह मन और मस्तक का घड़यत्र होता है। छोग नासमझी स उसे 
अन्तरात्मा की पुदार कह बेठते दे। यहूदी ईसा का अन्तरात्मा जो कुछ 
बोला वह ईसाई घमम नहीं है। इंसाई धम्म तो इसा के स्वतत्न अन्तरात्मा 
की पुकार है। मुसल्मान या और किसी धर्म वाले मुहम्मद की अन्तरात्मा 
की पुकार इस्लामघर्म नहीं था और न हैं; वह तो मुहम्मद की स्वतंत्र 
आत्मा की पुकार द और बढ़ी तो इंश्वरीय इल्हाम दे | इसी तरह से 
बुद्ध और महाबीर समी देश, घर्म, और कुछ के अमिमान से एक दम परे 
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होकर ही स्वतंत्र और स्वाधीन अन्तरात्मा को पहचान सके, उसकी सुन सके 
और उसी की आवाज को लोगों तक पहुँचा कर किसी हृदतक समाज की अस- 
मता को मिटाने में सफल हुए और समता की स्थापना करने में कामयाबी 
पा सके | बस, समता के लिए अन्तरात्मा की समता सन्न से ज्यादा जरूरी 
है। अपने भीतर की समता के बल से ही बाहर समता फेलाई जा 
सकती है ! 


5 ०५४३ 
व्यक्ति का पुननिमाण 


भदनत आनन्द कोसल्यायन 


आज पुनर्नि्माण की चर्चा है, व्यक्ति के नहीं, समाज के, अपने 
रत ५ 
नहीं दूसरों के | क्या व्यक्ति का पुनर्निमाण एकदम उपेक्षा की प्वीज हैं ! 
यह सत्य है कि व्यक्ति समाज की उपज है और यदि सारा समाज 
दूला-लगड़ा रद तो एक व्याक्ति मी सीधा नही खडा हो सकता, किन्तु फिर 
समाज मी तो व्यक्तियों का ही समूह है, यदि व्यक्ति व्यक्ति की ओर ध्यान 


न दे अथवा व्यक्ति अपनी है ओर ध्यान न दे तो समाज भी आखिर कैसे 
खटा हो सकता है ! 


अग्रेजी की एक प्रसिद्ध तुकबन्दी का भावार्थ--यदि प्रत्येक व्यक्ति 
अपने सुधार की ओर ध्यान दे तो एक जाति का निर्माण कितना 
आसान है । 


बोदधम में सम्यक्‌ व्यायाम के चार अगर कह्टे गंय है--- 


१-इस बात की सावधानी रखना कि अपने में कोई अवगुण आ 
न जाय। 


२-इत बात का प्रयन करना क्रि--अपने अवशुश दूर हो बाये। 
ई-हइस बात की सावधानी रखना कि अपने सदृगुण खरे न बाय । 
४-इस बात का प्रयत्न करना कि अपने में नये सदुगुण चले आये | 


यदि बाग में अच्छे फुछ-फूल न छगाय जाये और जमीन को यू ही 
पडा रहने दिया जाय तो उप बकार के झाइ-झद्दाड उग ही आयेगे। 


चज्यक्ति का पुनर्निमाण ८३ 


यदि अधगु्णों को दूर करने और सदूगुणों को छाने का प्रयत्न निरन्‍्तर नहीं 
किये जावेंगे तो अवगुण बने ही रहेंगे और सद्गुण नहीं आ पायेंगे | 
इसलिये यदि इस घत॒र्घुली कार्यक्रम को घटा कर इसके केवछ दो अगों को 
स्वीकार कर लिया जाय तो भी में समझता हूँ कि भगवान बुद्ध का उद्देश्य 
बूरा हो सकता है | 


अबगुणों को दूर करना और सदूगणों को अपनाना ये दोनों भी क्या 
अथ की दृष्टि से एक द्वी नहीं ह ! इसका उत्तर हैं और नहीं--दोनों 
प्र देना होगा । 


एक आदमी को व्यर्थ बहुत बक-बक करने की आदत दे। यदि 
वह अपनी इस आदत को छोडता हे तो वह अपने व्यर्थ बोलने के अधंगुण 
को छोडता ह किन्तु साथ ही और अनायास ही वह मितभाषी होने के 
सदूगुण को अपनाता चला जाता हैं। यह तो हुआ हवा पक्ष का उत्तर | 
किन्तु एक दूसेर आदमी को सिगरेट पीने का अम्यास है । बह सिगरेट पीना 
छोडता हैं और उसकी बजाय दूध से प्रेम करना सीखता दे, तो सिगरेट 
पीना छोडना एक अवगुण को छोड़ना है और दूध से प्रेम करना एक 
सदगग को अपनाना है। दोनों ही दो मिन्न बस्तुएँ हैं-प्रथक प्रथक । 


अवगुर्णों को दूर करने और सदूगुणों को अपनाने के प्रयत्न मे, मैं 
समझता हूँ कि अवगुणों को दूर करने के अयत्नों की अपेक्षा सदगुणों को 
अपनाने का ही महत्त्व अधिक है। किसी कमरे में गन्दी हवा और स्वच्छ 
इवा एक साथ रह ही नहीं सकती । कमरे में हवा रहे हो नहीं, यह तो 
हो नहीं ककता । गन्दी। हवा को निकालने का सबसे अच्छा उपाय 
एक ही है-सभी ख्विड़कियाँ और दरवाजे खोल कर स्वच्छ हवा को अन्दर 
आने देना । 


अथगुणों की मग़ानें का सब से अच्छा उपाय सदग्॒णों को अपनाना है ६ 
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ऐसी बाते पढ़ सुन कर दर आदमी यही कहता सुनाई देता है, जो 
झिसी समय विचार दुर्योधन के मुँह से निकली थीं : 

“धर्म? जानता हूँ, उसमें प्रवृत्ति नहीं । 

“अधर्म ! जानता हूँ, उसमें निबृत्ति नहीं । 


एक दूसरे आदमी में कुटेव पड़ गई-सिगरेट पीने की ही सही | 
अत्यधिक सिनेमा देखने की ही सही । बिचारा बहुत संकल्प करता है, 
बहुत क्रय खाता है, कि अब सिगरेट नहीं पीऊगा, अब सिनेमा देखने न 
जाऊगा, किन्तु समय आने पर जैसे आप ही आप उसके हाथ सिगरेट तक 
पहुच जाते हैं, और सिगरेट उस के मुँह तक। बिचारे के पाव सिनेमा की 
ओर जैसे आप ही आप बढ़े चले जाते हैं । 


क्या सिगरेट ने पीने का और सिनेमा न जाने का उसका सकह्प 
सस्चा नहीं, क्‍या उसने झूटी कर्मे खाई है? क्‍या उस के सकल्प की 
दद़ता में कमी है ! नहीं, उसका सकत्प तो उतना ही दृद है जितना किसी 
का भी दो सकता है| तव्र उसे बार बार असफल्ता क्‍यों होती है ? होती 


है और बार बार होती है | 


इस “असफलता ” का कारण और 'सफल्ता ” का रहस्य कदाचित इस 
एक ही उदाहरण स समझ में आ जाय | 


जमीन पर एक छः इच या एक फुट चौडा-लम्बा लकडी का तख्ता 
रखा है | यदि आप से उस पर चलने के छिये कह्ा जाय तो क्या आप चल 
सकेंगे ? क्यों नहीं ! बडी आसानी से । अब इसी तख्ते के एक सिरे 
को किसी मकान की छत पर रख दिया जाय और शेष ते्ते को यूँही खुे 
अककाश में आगे बदा दिया जाय और तत्र आप से उसी तख्ते पर चलने 


के लिये कहा जाय तो, क्या आप तब भी चल सकेंगे ! डर ल्गेगा | नहीं: 
घल सकेग | 
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कोई पूछे, क्‍यों ! आप इस के अनेक कारण बताएंगे, सच्चा कारण 
णक ही है। आप नहीं चल सकते, क्योंकि आप समझते हैं कि आप नहीं 
चल सकते । 


यदि आप आज यह विश्वास कर लें कि आप चल सकते हैं ओर 
उसी लकडी के तख्ते को थोडा थोडा जमीन से ऊपर उठाते हुए इसी पर 
चलने का अभ्यास करें, तो आप उस पर अंडे आराम से चल सकेंगे । 
सरकस वाले घलते चलते तारों पर केसे चल लेते हैं ! बस ऐसे ही चल लेते 
हैं। थे विश्वास करते हैं कि वे चल सकते हैं और तदनुसार अभ्यास करते 
है। वे चल ही लेते हैं । 

यदि आप किसी अवगुण को दूर करना चाहते हैं तो उस से दूर 
दूर रहने का हृठ सकल्प करना छोड दीजिये, क्योंकि जब आप उस से दूर 
रहने की कर्स्म खांत हैं, तब भी आप उसी का चिन्तन करते है। चोरी 
न करने का सकत्प भी चोरी ही का सकत्प है। पक्ष में न सही, विपक्ष 
- मे सही, ह तो चोरी के ही बोर मे । “चोरी” न करने की इच्छा रखने 
वाछि को चोरी के सम्बन्ध में कोई सकल्प-विकल्प ही न करना चाहिये। 


यदि आप अपने सकल्प-विकल्पों द्वारा अपने अघगुणों को बलवान 
न बनाये तो हमांर अवगुण अपनी मौत आप मर जायेंगे । 


हमें अपने संकल्प-विकस्पों द्वारा अपने सदूगुणों को बलवान बनाने 
की आवश्यकता है । 


यदि आप की प्रकृति ८खंचल? है, आप अपने “गंभीर खरूप” की 
इश्रावना? करें । यथावकाश अपने मन में अपने “गम्भीर स्वरूप का चित्र 
- देखें । अचिरकाल में ही आपकी प्रकृति बदल जायग्री | 


यदि आप की प्रकृति अस्वस्थ' है, आप अपने ही “स्वस्थ स्वरूप” की 
इभावना' करें। यथावकाश अपने मन में अपने 'स्वस्थ-स्वरूप' का चित्र 
“देखे । अचिरकाल में दी आप की प्रकृति बदल जायगी । 
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यदि आप वी प्रकृति 'अशांत' है, आप अपने हीं 'शात स्वरूप! की 
“भावना' करे | ययावकाश अपने मन में अपने 'शात खरूप! का चित्र 
देखे अधिरकाल मे ही आप की प्रकृति बदल जायगी | 

शायद आपको 'गम्मीरता' 'स्वास्थ्यों 'शाति' की उतनी आवश्यकता 
ही नहीं बितनी दूसरी लौकिक चीजों की | 

उन लौकिक धीजों की प्राप्ति में मी यह नियम निश्वयात्मक रूप से' 
सहायक होगा, किन्तु निणोयक नहीं । 

मसार मे प्रत्येक काय अनेक कारणों से होते है । यदि दूसंर कारण 
एकदम प्रतिकूल हों तो अंकडी भावना क्‍या करेगी ? कोई तरुण अपना 
शरीर बछ्वान बनाना चाहता है, खान-पान के साधारण नियमों का खयाल 
नहीं करता, खवच्छ हवा में नहीं सोता, व्यायाम नहीं करता, केवल भावना* 
के दी बलपर बलवान होना चाहता दे। यह असम्मव है | 


भावना अपना काम करती है, किन्तु अकेली भावना खाने, पीन 
स्वच्छ हवा और व्यायाम सभी की जगह मावना नहीं छे सकती । 


थो बल्वान बनाने की सी भावना करेंगा बह अपने खान, पान 
स्वच्छ वायु और व्यायाम की भी चिन्ता क्यों न करेगा ! 


इन अथो में भावना को सवार्थ-साधिकार कहा जा सकता है। 


सब भावनाओं मे सुहृद मावना एक ही है, बिसे जैन बोद्, हिन्दू 
सभी ने अपने अपने भघर्म प्रन्‍्थों मे स्थान दिया है ह॒ 


सभी के प्रति मेत्री, गुणियों के प्रति प्रमुदता 
दुखियों के प्रति दया, दुष्टों के प्रति उपेक्षा ) 
उच्च इस से चंद कर अक्ष-विहारं डी कल्पना नहीं की जा सकती | 
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इन भूतनि मोहि नाच नचायो 
राजमल ललवानी 


सब्र की बात मैं नहीं जानता | मुझे तो बचपन में भृत-पिशा्ों की 
कहानियाँ सुनने का बहुत बार मौका मिला हैं। उनकी चमत्कारिक कहा- 
निया सुन-सुनकर कभी-कमी तो उन्हें देखने और उन से बांत करने की भी 
इच्छा हो जाती थी। और सच मानिये, में इन कहानियों के भतों को 
आदमी के रूप में, शकल में नहीं मानता था। मेरी उत्सुकता बढ़ती 
और कमी-कमी तो कल्पना करने लगता कि घर की दीवालों में, छेदो में 
भी झूत रहते दोंगे। अघेरे में बू-यूं की जो आवाज मेरे कानों में पडती 
उस्त से मुझ नींद नहीं आती और में ढर जाया करता था | इस डर का 
कारण भूत के अस्तित्व की कल्पना होती । लेकिन अफसोस कि ऐसे भूत 
मुझे अब तक नहीं मिले । इसलिए जैसे-जैसे मे बडा होता गया, भूत पर 
से मेरा विश्वास उठता गया । जब कभी सुनता कि फलों क्री या पुरुष के 
दरीर में भूत है और दुख देता है या किसी को उसके दशेन हुए हैं, तो 
में ईंस देता और कहने वाले की मूदुता प्रकट करता | 


लेकिन आज मुझ पर ही अनेक भुतों और भुतनियों का प्रभाव 
स्थापित हो गया है। बड़े अचरज में हैं कि यह सब केसे हो गया ! 
जानता हैं कि यह सब भृत हैं और दुख देते हैं, फिर भी उनसे अपने 
को दूर नहीं कर पा रहा हूँ । इछाज का मी प्रयत्न किया, लेकिन इन 
भूपों कौ दवा तो, घुनता हूँ यमराज के दरघार में भी नहीं है। 
आायद दूसरे लोग भी मेरे समान ही इन मूततों के शिकार हों। मतों 
बडा दुखी हूँ। आदमी दुख अकेला नहीं सुगतना चाहता। उसे तो वह 
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बॉटना चाहता है। आप हिस्सेदार नहीं बने, तो भी आप के दुख में में 
तो साझीदार बन ही सकता हूँ और में ही आपको अपने दुख में साझीदार 
मान दूँ. तो क्या बनने-बिगडने वाला है! तो, सुनिए मेरे भूतों की 
राम कहानी । 


मेरा बचपन गरीबी में ब्रीता था। इसलिए में समझने लगा कि 
बिना मेहनत-मजदूरी के दो जून खाना भी नहीं मिल सकेगा । लेकिन 
भाग्य मेरा (यह सौभाग्य है या दुर्भाग्य, कौन जान) कि में गरीबी को 
ठोकर मारकर अपरीरी की गोद में जा बैठा | श्रम करने की आदत तो थी, 
लेकिन धनवान का बेटा होकर भ्रम करूँ-यह कैसे हो सकता था। मेरी 
इच्छा होती कि मैं श्रम करूँ, लेकिन मुझे कहा जाता केसा मूर्ख ह ! ऐसा 
करने से अपनी इज्जत कम होती हैं। मैने सोचा, चलो दोनों हाथ लूडूडू 
हैं। श्रम से बचूँगा और इज्जत भी बढेगी | धीरे-धीरे हालत यहाँ तक बढ़ 
गई कि नहांत समय साबुन लगान के लिए. भी एक आदमी मेरे साथ 
रहता । अब क्या था, आरूप्त ओर प्रमाद मुझपर पूरी तरह हावी हो गये । 
पहले तो मुझे कुछ भी नहीं लगा, बल्कि आनन्द हुआ कि देखो मेरी सेवा 
हो रही है । लेकिन अन्न तो अनुभव हो रहा है कि वह आल्स का प्रल्े- 
भन था, अपनी सेवा कराने के लिए। आज सचमुच यह आल्स रूपी 
भूत मुझ से सेवा ले रहा है | 

मैं बचपन में ज्यादा नहीं पढ सका | पढ़ने के साधन भी नहीं थे । 
भगवान जाने मुझ में अक्‍्ठ नाम की कोई चीज थी भी या नहीं, ढछेकिन 
धनी-परिवार का अग बन जानेपर तो मेरी बुद्धि की प्रशसा के पुल बांधे 
जाने लगी | इस तरह “टोक पीटकर” तो नहीं “प्रेम और प्रशसा की 
यथकियों ! से बुद्धिमान बना दिया गया। सेठजी के पास आनिवाले मेरी 
प्रशंसा अपने स्वार्थ-वश करते थे कि सेठजी का पद लेनेपर मेरी दृष्टि उनपर 
कृपा पूणे रहे । साथी भी मेरी प्रशता करते | धीरे-चीरे मुझे ऐसा छगने 
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लगा कि में जो करता और कहता हूँ वही टीक है | इसतरह मेरे भीतर अहकार 
बढ़ने छगा | यह अहृफार रूपी भूत मेरे इतना पीछ पड़ गया है कि कई बार 
पछाड खा कर गिर चुका हूँ । में कोशिश करता हूँ कि इस के पते से 
छूट जाऊँ, लेकिन कुछ नहीं | छटपटाकर रह जाता हूँ । सचमुच इस से 
मैं बडे कष्ट में हूँ । 

गरीबी के कारण माता-पिता अच्छी तरह पढ़ाने में असमर्थ थे। में 
बरार में अपने एक सम्बन्धी के यहाँ रहकर पढ़ने लगा। व्यावहारिक 
कुशलता इसी में है कि जितना खाने-पहनने को दिया जाय उस से कुछ 
अधिक काम तो लिया ही जाय । मुझसे पूरा काम लिया जाता | मेरा 
बहुत-सा समय तो पानी भरने, कण्डे थापने, श्षाड्र देने में चला जाता। 
बचपन में खेल सब को प्यारे लगते हैं, लेकिन मेरे पास समय और साधन 
कहो था ! एक दिन कुछ बच्चे गोलियाँ खेल रहे थे । में स्कूल से लौट 
रहा था । देखकर इच्छा हुई कि अपने को भी गोलियों चाहिए । लेकिन 
पैसा ! नहीं, तो यही उठाकर भाग चलो / उस वक्‍त मुझे ये पत्थर की 
गोलियों सोने-चादी से भी अधिक कीमती लग रही थीं। में उठाकर 
बेतहाशा भागा, भागा और घर में जा कर छुप गया। लड़कों ने पीछा 
किया और घर में कह विया। अन्न क्या था। वे-माव पिटाई हुई। इस 
घटना की याद कर के आज भी सिहर जाता हूँ । उस समय मेरे दिल में 
आया कि यदि मुझे कोई सौ रुपया भी दे द तो में दूकान कर के मजे में 
रहूँ। लेकिन कुछ सम्रय बाद तो में छाख्रों का माल्कि श्नन गया। अब 
तो संतोष मानना चाहिए था । लेकिन लछोम बढ़ता ही गया | इस लोभ 
और इच्छा रूपी भूत ने इस तरह फँसा रखा है कि मुँह खोलने पर दुख 
होता है, नहीं खोदूँ तो भी दुख होता है । 


बचपन में अपने ऊपर क्रोध करनें वालों पर मुझे दुख होता था 
कि ये कैसे लोग हैं जो मुझे नाइक पीडा देते हैं और खुद दुल्ली बनते हैं । 
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लकिन आज तो में स्वय क्रोष के अधीन हूँ। मुझे खयाल ही नहीं होताः 
कि मैं जिन लोगों पर क्रोध करता हूँ वें क्या समझते होंगे। जब मुझे क्रोध 
आता है तव एकदम अविचारी बन बाता हूँ। बाद में पश्चात्ताप भी 
होता है, पर यह तो भूत है न। जब चदता ह तो सारी सुध-बुध भुला 
देता है। 


यही हाल भूल, निद्रा, चिन्ता आदि भूतनियों का है । भूल लगती 
है तो कुछ खा लेता हूँ, नींद आती है तोमो छेता हैँ और घिंता को 
कुछ पदन से इटा देता हैं। लेकिन, आठ घट भी नहीं बीत पाते कि 
फिर भूख और नींद का दौर शुरू हो जाता है। बात-बात में चिंता मंद 
फाडने लगती है । 


इस तरह आपको क्या-क्या गिनाऊँ। इन भूतों ने मुझे इतने 
तरह-तरह के नाच नचाए कि में भी नहीं जानता | रात-दिन और सब' 
के बीवन में इन भूनों का खछ चलता रहता है। मेंने देखा तो नहीं है, 
पर यदि कहीं किसी कोने में भूतों का छात्र मगघान लक छिपकर बैठा हो 
तो, मैं विनम्न अद्धा के साथ, अपने मन में प्रार्थना करता हूँ कि दे मेरे 
देवता | मुझ इन के फन्‍्दे से छुडा ले | 

/ इन भूतनि मोहि नाव नचायो । ? ही गुनगुनाता हूँ मैं तो । 
लेकिन, “सब घोर मौंसरे भाई” की इस दुनियां में कौम मेरी प्राथना 


७३६ यमराज मी मेरा ही इलाज करेंगे, भूतों के बाप का क्‍या बिगड़ने 
बाह्य है । 


फिर सोचकर चुप हो जाता हूँः-अरे बाबा, यह सृष्टि ही 'भूतों' का 
पुब है और “मतों! मे ही मिल जाना है। कु 


तो, ले बाबा, किन्हें नचाना हों नचाएं। वे जीते, हम होरे | 
झमडा शांत | दुनिया चली, चल रही और चलेगी | 


क्या समझदार पाठक इन भतों को दूर करने की कोई सम-शण दवफ 
बता संकेंग ? हु और 3 


अफीत-यिलिलयन-+न-+-मन-ममम« पान कक.. 
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र्पिसदास रांका 


एक पुराने कार्यकत्ता तथा अनुमवी सज्जन के पास जब असग्रह-नीति! 
के आधार पर कार्य चलाने की योजना भेत्री मई तव उसपर अपना मत- 
भेद प्रकट करते हुए उन्होंने लिखा : “ प्रुवकोष के बिना कोई भी सत्य 
स्थिर होकर स्थायी काम नहीं कर सकती | इस लिए सस्था को मजबूत' 
बनाने के लिए. सग्रह करना आवश्यक है। इसके बाद ही कोई काे 
किया जा सकता है| ” 


क्षेया मनोरंजन की वस्तु 
गहराई से विचार करने पर प्रतीत द्ोता है कि जन-सेवा मानकर 

जो कार्य इम करते है, उसमे सेवा की अपेक्षा कुसेबा ही अधिरु होती दे या' 
कोई सेवा ही नहीं होती । सच तो यह है कि जिस काम में हमारी रुक्ि- 
होती है और जो सहज-साध्य होता है, जिसंस सहज में नाम और यश" 
मिल सकता दे और आनन्द भी मिल सकता है उसे ही हम्त सेवा का कार्य 

समझते हैं और समझ लेते हे कि इसके बिना श्माज की मलाई वां उन्नति 
हो ही नहीं सकती । समाज में घलनेवाली प्रदृत्तियाँ में से अधिकांश ऐसी 

ही हैं जो ला-पीकर वैन से रहने वालों के मनोविनोद की सामग्री हैं । के 
लो घर मे या ऑफिस में बैठकर बढी-बड़ी रिपोर्टे अवश्य बनाया करते हैं 
डछेकिन शायद दी किसी पडोसी सहर्मी से उनका सम्बन्ध रहता है | बैन- 

अभ की रक्षा और प्रचार के नाम पर प्रतिवर्ष छाखों और करोड़ों का खर्चे 
होता है, लेकिन शायद ही कोई बता सके कि जनों ढी संख्या में कितनी 
वृद्धि हुई है और घर्म की रक्षा किस प्रमाय में है! सकी है। बिक सभी! 
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कार्यकततो अपनी असफलता ही प्रकट करत हैं। ऐसे छोगों के मनोविनोद 
या ऑफिशियल प्रचार को कोई समाज-सेवा कइना चाहे तो वह कह सकता 
है। परन्तु वालत मे वह समाज-सेवा नहीं है, बल्कि एक बोझ हैं जो 
समाज के लिए अस्छय है | 


सेवा बनाम चंदा 


सर्व-साधारण जनता का जीवन इस समय कठिन बनता जा रहा है। 
महंगाई के कारण जीवनोपयोगी वस्तुओं का मिलना मुश्किल हो रहा है । 
बहुत-से लोग ऐसे भी हैं बिन्हें दोनों वक्त पेट-मर भोजन भी नहीं मिल 
पाता । उन्हे बाल-बच्चों की शिक्षा, बीमारी तथा विवाह-शादियों के अवसर 
पर कितनी दिक्कवे डठानी पडती है, इसकी कल्पना भी नहीं की जा सकती | 
लेकिन समाज-सेवा का दम भरनवाले सुखी लोग आध्यात्मिकता के महत्त्व 
पर मामिक भाषणों द्वारा धन की असारता बताकर चन्दा एकत्र करने में 
सेवा की सा्थकता समझने लगते हैं | समाचार-पत्र निकाला तो चन्दा, सध्या 
का अधिव्शन होनवाला है तो चन्दा, अह्मचयांश्रम खोलना है तो चन्दा। 
इस तरह न जाने कितने कामों के लिए चन्दा एकत्र किया जाता है। चन्दा 
एकत्र करन वाले उन्ही के पास पहुँचत < जो खा-पीकर सुखी होते है और 
मानते द कि पैसा दे करके वे समाज-सेवा करते हैं | दनेवांडे इसलिए, ढेंत 
हैं कि घर बेटे वे समाज-सेवक कहा सकते है, अखबारों मे उनके चित्र 
छप सकते हैं, भवन की दीवालपर उनका स्मरण-टेख जड्ा जा सकता है 
सभा-मंचोपर उन्हें मसनद और मान-पत्र मिल सकते हैं, पदवियें मिल 
सकती हैं । इस तरह सेवा का “व्यापार” चलता रहता है । वास्तव में 
देखा जाय तो बहुसख्यक निधने की उपक्षा कर सेवा के नाम पर जो प्रद- 
शन होता है उसे हिंसा ही कह्ठा जा सकता है | अधिवेशन में समापति 
के स्वागत में, मच-नि्माण में हजारों रुपया खर्च करके शान और व्यवस्था 
की बड़ाई भले ही की णाय, उसे सेवा तो नहीं कह्दा ज्ञा सकता | 
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सफडछता का आधार कोष 


दान का भी महत्व दे और उसका निर्षेष नहीं हो सकता | लेकिन 
सच्चा दान तो वहीं हो सकता है जो काम की उपयोगिता देखकर स्वेच्छा पूर्वक 
विया जाता हैं। और उतकी साथकता इसी में हे कि जिस काम के लिए. 
वह मिल है, उस में खर्च हो। छेकिन आज की स्थिति दूसरी है । बह 
सस्‍्या असफल मानी जाती है जिसके पास फंड नहीं होता । वह कार्यकत्तों' 
अकुशल माना जाता है जो सस्था को फड एकत्रित करके नहीं दे सकता | 
कई संस्थाओं के पद उन चतुर व्याख्याताओं के लिए सुरक्षित रहते हैं जो' 
जनता की भावनाओं को उत्तेजित कर दाताओं का गुण-गान कर, उन्हें 
महान्‌ बताकर फढ़ जमा करने में कुशल द्वोते हैं। और उन फंडों का 
उपयोग प्रायः ऐसे साहित्य के निर्माण में होता है जो संस्था की, कार्यकर्ताओं 
की और दाताओं की प्रशसा के लिए. लिखा द्वोता है। देखा गया है कि 


फड़ एकत्रित द्ोने के बाद वहाँ स्वार्थ और इंषां का बाजार गर्म हो जाता' 
है और सेवा के स्थानपर झगड होते हैं । 


सेबा का स्वरूप 


मनुष्य का जीवन समाज के उपकारों से बनता और बढ़ा है +# 
समाज से यटि मनुष्य को कुछ न मिले तो वह जीवित नहीं रह सकता $ 
इसलिए यह आवश्यक हो जाता है कि वह भी समाज को कुछ दें $ 
इस पारत्परिक आदान-प्रदान के बिना किसी का काम नहीं चल सकता | 
कोई मनुष्य समाज से केवल लेता ही छेता रहे तो समाज-व्यवस्था बिगड़ 
जायगी । पिता बच्चे के लिए कुछ करता है तो एक समय बच्चे को भी' 
पिता के लिए. कुछ करना आवश्यक है और यही सच्ची सेवा होगी | लेकिन 
ऐसी सेवा में किसी प्रद्भार की आसक्ति रखना सेवा के लिए बाधक है | 
निःस्वार्थ सेवा का फल अवश्य मिलेगा, और वह अधिक मधुर होगा | 
पिता यदि बच्चे से कद्दें कि मेने बुढापे में अपनी तेवा के लिए तुझे पाल- 
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पोसकर बड़ा डिया है तो शायद पुत्र भी कछ अनुचित उत्तर दे सकता है 
जो दोनों के लिए. हानि-प्रद बन जावेगा । मविध्य तो निराश हो ही जायगा-- 
किए-कराए पर पानी मी फिर जायगा | इसलिए सेवा का यथाथ स्वरूप 
सो यही हो सकता है कि निःस्वार्थ भाव से यथा-गक्ति आवश्यकतानुसार 
अपना भहयोग दिया जाय) सेवा खभाव बनकर ही साथक हो सकती 
है। अभिशन दौर अईदार बनकर तो वह कल्क ही हो सकती है । 
सवा करने बाल के लिए तेबा के कई नए नए भ्षत्र अपन आप उपस्थित 
हो जाते हैं । उसे सस्या खापित करने की, उसके लिए धन एकत्रित 
करन की या सेवा के विज्ञायन की जरूरग नहीं रहती | उतके सामने जो 
काम आ। जाता है उस बह सहज भाव स कर देता है। 


सबक का धर्म 

सच्चा सेवक फल की या प्रतिसेवा की आशा नहीं रखता । वह 
इसकी मी चिन्ता नही रखता कि उसका काम छोटा है या बडा, तुच्छ है 
था महान, गरीब का दे या घनवान का, झूद्र का है या ब्राह्मण का । न बह 
आश ओर आदश पर चलता है | उसके लिए ऑफिस, टबल, हिसाब- 
किताब, रिपोर्ट और भाषण, स्वागत और स्टेज कोई मह्य नहीं रखंत । 
को चीमार दीखा तो दवा छा दंगा, खिला-पिलछा देगा । अन-पट दीखा तो 
पदा देगा | फोई भूला दीला तो पास में होनेपर खाने को दे देगा । कोई 
ब्रेकार हो तो उस काम सिखा कर उद्योग में छगा दंगा | इस तरह एक नहीं, 
हजारों सेवा के काम्र उस अपने आप सूझ पड़ेंगे और वह करता बल 
आयगा। अपनी शक्ति और साधनों का वह यथोखित उपयोग करेगा । 
उसकी सामथ्ये से बादर काम होगा तो उसके प्रति सदूभावना रखेगा और 
चुप रहेगा । उस नाम, काम और दाम का मोह नहीं होगा । उसकी 
सेदा छिपी नहीं रह सकेगी। बनता उसे साधन जुय देगी और वह 


अपना काम करता चला जायगा | साधनों के अभाव में न बह दख प्रकट 
अऋरेगा, न विज्ञापन करेगा, न समाज को दोष देगा | 
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दाक्षिण के भाई और सेबक 


यदपर कुछ उदाहरण देना उचित द्ोगा। जैन समाज में गरीग्र 
और बेकारो की सख्या कम नहीं है। उत्तर की अपेक्षा दक्षिण के भाई 
चहुत गरीब हैं और उन्हे खती और दूसरी मजदूरी कर के भी भरपेट खाने को 
और शरीरपर ओदने वो खाना-कपडा नहीं मिलता । शायद हमारे अधि- 
काश उत्तरीय सेवकों को उनका पता भी नदीं है। और बहुव से तो उन्हे 
गरीबी के कारण जैन भी नहीं मानेंगे । वे आर्थिक सकट के धारण बच्चे 
को छाजत्नवृत्ति के लिए यदि अपने को पिछडी जाति में लिखाकर सविधा 
आ्राप्त कर के तो उनका ऐसा करना कई छोगों को समाज के गौरव को 
इानि पहुंचाने बाला मालूम दंगा और सपन्‍न लोग अपने समाज को भले ही 
प्रगतिशील माने, परन्तु अपनी गौरव-गाथा गाने में छाखों रुपए खर्च करने 
वालों ने इन दीन-हीन भाइयों को कभी फूटी आखों भी चाहा है ! कभी 
उनकी स्थिति का निरीक्षण किया हैं ! क्‍या उनका जीवन-स्तर ऊंचा उठाने 
के लिए वे प्रयत्नशील हैं ! किसी के पर्म-परिव्तन करने पर या रूदढ़ि 
विरूद्ध काये करनेपर आन्दोलन मचाने वाले या जाति बहिष्कृत करनेवाले 
कभी उनकी स्थिति और आवश्यकता पर विचार करते हैँ ! उत्तर स्पष्ट 
है; और यही कारण हे कि प्रति वर्ष लाखों-करोड़ों दपए खर्च होनेपर तया 
करोड़ों के फढ होनेपर भी सामाजिक उन्नति के कोई चिन्द दिखाई नहीं दे ते। 


मिखारी नहीं, योग्य मनुष्य बनाओ 

किसी को दया-बश कुछ सद्दायता ढेने को कोई भले ही उपकार 
मान ले, लेकिन यह बहुत बडा पाप दै। जिसे सह्ययता मिलती दै उसका 
विकास रुक जाता है और उसमें हीन-माव निमोण हो जाता है। यदि घन- 
प्रिय समाज-सेवक ययार्थ में समाज ढी सेवा करना चाहते हैं तो उन्हें 
सस्था, फंड, नाम और यश का मोह छोड़कर ऐसा काम करना चाहिए. 
जिसस समाज की शक्ति और योग्यता का विकास हो | उन्हें पारती समाज 
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का अनुकरण करना चाहिए । छाखों रुपया कमानेवाले व्यापारी यदि अपने 
कारखानों में कुछ भाइयों को रखकर उन्हें योग्य बनाबे, विद्वान यदि कुछ- 
विद्यार्थियों को अपने पास रखें तो लाखों-करोड़ों के फण्डों को अपेक्षा यह 
कई गुनी उपयोगी सेवा हो सकती है । ऐसी सेवा करनेवाले न समाज-भूषण 
और दानवीर कहलायेंगे, न उनके मानपत्रों और जीवन चरित्रों में कायज 
और स्याही बबांद होगी । 
कायकताओं से 

ऊपर जो कुछ लिखा है, वह दूसरों को उपदेश देने के लिए नहीं, 
अपने कार्यकत्ताओं को सोचने के लिए है| दूसरों की निन्दा-टीका न करते 
हुए सेवा की मावना से हीं यथा-शक्ति अपने तन-मन से सेवा करते रहे 
ऐसी अपेक्षा करना अनुन्चित नहीं है । दम लोगों ने यदि यह किया तो 
बिना अ्रव फड के भी हमारी सस्था घहुत कुछ कर संकेगी। यह मेरा दृढ 
विश्वास है और यह में अपने अनुभव से कहता हूँ । नीचे कतिपय 
घटनाओं में से एक अपने कार्यकत्ताओं के सन्मुख रखता हूँ । इससे वे नान 
सर्केगे कि हमारी प्रामाशिकता और सच्ची सेवा ही बडा धन हैं। और 
उसके लिए सप्ताज के सजीव फंड (हृढय ) की हमें कमी नहीं पड़ेगी । 


पैसा नहीं बचा था 


अक्टूबर! ४९ की बात है। जन जगत के लिए मंडल के पास एक पेसा 
भी नहीं बचा | २८ अक्टूबर को कार्यकारिणी की बैठक में हिसाब बताते 
हुए भाई जमनालालजी ने अपनी स्थिति और परेशानी व्यक्त दी | सचमुच 
बात परेशानी की ही थी लेकिन में निश्चिन्त था। मुझे पूरा विश्वास था 
ओर है कि यदि हमारा काम सच्चा है और समाज के लिए. उसका उपयोग 
है तो वह घन के अमाव में रुक नहीं सकता । कहीं-न-कहीं से उसे सहा- 
यता मिलेगी और काम चलेगा | और ऐसा ही हुआ। ये क्षण कसीटी 
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के ये। जो इसमें खरा उतर जाय उसका सब साथ देंगे। मेने जमना- 
लालजी से साफ कष्ट दिया कि “यदि समान के लिए, इमारा काम अनुए- 
योगी होगा तो वह अपने आप बन्द हों जायगा। तब इमें अपने को 
परखने का अवसर मिलेगा । अतः इसमें दुख या आनन्द मानने जैसी 
को३ बात नहीं है।” 'जैन जगत” को सहायता मिढली और ऐसी अमृल्य 
सहायता मिली निसकी छाखों के दान से तुलना नहीं की जा सकती । 


अ॑ी रामदयांछू सिंहल की सहायता 


वधो का ऐसा कोई व्यक्ति ओर विद्यार्थी नहीं जो सिंइछ मास्टर 
को नहीं जानता । रामदयारुणी को भले ही इनेंगिने जानते हो 
परंतु सिंहल मास्टर को तो आप हरेक के मुँह पर पा सकते हैं। व्यक्तित्त् 
आकर्षक नहीं, परा चेहरे पर भारत और प्रमाद की तिक्ुदन भी नई । 
यो परिश्रम कब गोरा रहने देता है, जो उनपर दया करता | व्यबसाय की 
भाषा में उनकी योग्यता का माप यदि पूखो से कोई करना चाहे तो कहा 
जा सकता है कि वे परिभम के धनी हैं। किन्तु केबरू परिभ्रम पूंजी नही 
होती, उसमें सहृदयता और सहयोग-भावना का जबतक संमिभ्रण नहीं 
होगा, वह पूंजी किसी काम की नहीं | सतत परिश्रम से ये अपनी गहस्थी 
चलाते है। जो अध्यापक हैं वे अपनी कठिनाइयों को जानते हैं और 
जिम्मेवारी को समझते हैँ | किंठु जो इसका निवोह करते हुए चाह जिसके 
यहा आवशक्यता पड़ने पर सेवा के लिए. उपस्थित रह सकते है, उनकी 
श्थिति कौ केवठ कल्पना ही की जा सकती है। ऐसा व्यक्ति थोष्टा-बहुत 
कमाकर पारिवारिक निर्वाह भले ही करे और खा-पीकर सुखी भी रहे, पर 
घन-संचय तो वह नहीं कर सकता। भें मानता हूँ कि संग्रह के बाद ही 
दान का या त्याग का अहंकार जाग्रत होता है और जिस अस्प्रह में से 
दान और त्याग निपजता है वह सच्ची सेवा का प्रतीत होता ९। मास्थर 
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सिंहलू यदि दो महीने खाली बेठे रह तो संभव है कि पारिवार उन्हें आर्थिक 
चिंता में ढाल देगा | ऐसी स्थिति में अन्तःकरण से जो उद्गार ओर द्रव्य 
निकटता है उसका मूल्य अंक में नहीं आका जा सकता । मास्‍्दर साइब 
वैष्णव हैं, उनका जैनधर्म के प्रति विशेष आकर्षण और संपर्क नहीं है, 
आदर हो सकता है| फिर भी वे जैनजगत के नियमित पाठक रहे हैं । 
उन्हें उमर से स्वामाविक प्रेम हो गया है; यों हम स्वयं नई जानते कि जैन 
जगत द्वारा मिन्‍न रूप में नाम-विशेष के धर्म और उसके अनुयायियों की 
क्रितनी सेवा कर पाते हैं, किन्तु अजैनों में भी कुछ नियमित पाठक उसकी 


बाट जोहा करते हैं । 


उस समय पेसा तो हमारे पास था ही नहीं और कर्ज लेकर छेवा- 
कार्य चलाना भी उचित नहीं जेच रहा था| नाव डगमगा रहीथी। 
इतने भें एक दिन मास्टर खाधव आए ओर उन्होंने कह्द : “+ जैननगत 
को एक से एक रुपया सहायता देना चाहता हूँ ।” बचमुच मैं तो देग 
रह गया । कुछ क्षण में उनके चेहरे में अपने को पढ़ने छगा। मैंने 
कहा : “आप यह क्‍या कर रहे हैं मास्टर साहब ! ” क्यों कि मेरे आगे 
उन की स्थिति, धम मिन्नता ओर अपने काये की आनिश्चिवतता का चित्र 
स्पष्ट था। किसी करोड़पति के लाख रुपए छेकर प्रदशन और दिखाबे 
में खर्च कर देना यदि बुरा नहीं माना बाबेगा तो कम-ले-कम इस पैसे का 
यदि रुदुपयोग नहों हुआ तो वह किसी पाप से कम न होगा। इसे मैं 
जानता था । 


बड़े असमंजस ओर संकोच में डूबा था मैं | मांगने जाने को तो 
मृत्यु के उमान कहा गया हे, छेकिन छाकर देने बाके के पुष्य में वाथक 


कैसे हुए्य जाय ! केते भी नहीं बनता था। उन्होंने चेक मेरे आगे 
सरका ई तो दिया | 


समाज सेवा (१) ९९ 


जिस संस्था के पास एक पैसा भी नहीं था और जिसके एक एक 
अंक में तीन-चार सौ रुपयों का खर्च हो जाता है उसके लिए १०१) कितने 
दिन के । ओर इनसे होना-जाना कया था। लेकिन नहीं, इन रुपयों 
के विषय में ऐसा नहीं सोचा जा सकता) इन रुपयोनि हमें एक नई 
प्रेणा और नया प्रकाश दिया, उत्साह ओर आशा दी कि फिर यह काम 
रूक ही नहीं सका | इन एक सो एक रुपयों को हम नींव का पत्थर 
मानते हैं । इस के बाद तो इसमें द्रव्य का अभाव रहा ही नहीं | इमें विश्वास 
हो गया कि संस्था बिना प्रव-फण्ड के मी अपना काये कर सकेसी । 


परिश्रम की कमाई में से निकला दान पवित्र होता है और उसका 
जैसा ही उपयोग करने की जिस्मेबारी कार्यकर्ता पर आती है। ऐसे पैसे 
का तनिक-सा दुरुपयोग महान पाप है। 

उपयुक्त घटना से पाठक जान सकेंगे कि अल्छे कार्यों के छिए द्रव्य 


तथा दाताओं का अभाव नहीं है, उस द्रव्य का सदुपयोग करने वालों के 
अभाव में ही सस्थाएँ पैसा बटोरने में लग जाती हैं । 
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रिसदाप रांका 


अहिंसा की व्यापकता 


मैं देगी अरटिता का सीमित शाक्ति वाछा एक उपासक और सेवक 
हूँ। यत्वि भेरी शाक्ति और पात्रता सौमित है तथापि मेरी निष्ठा और 
आस्था असीम है। मेरा विश्वास है कि जीवन के हर पहलू में और हर 
स्षण में अद्िता का उपयोग हे और उसी से सारी समस्याएँ मुलझ सकती 
हैं। अ्विता से ही मानव-जीवन का विकास शो सकता है। अहिता की 
निष्ठा के कारण ही भे उसका आचरण कर पाता हूँ। में तो आप 
भब में और मिन्न भिन्न बिचार रखनेवाले समराज-सेवर्की! में भी अपना ही 
प्रतिबिम्ब देखना चाइता हूँ । कूर से क्रूर और हिल से हिंल माने जाने- 
वाले प्राणियों में मी अहिंसा का भ्रषिष्टान रहता है । जिस दिन जगत से 
अरदित उठ जाएगी उत्त दिन जगत शून्य दो रहेगा। इसालिए में यह 
कहने में असमथ हूँ कि अमुक एक विषय या साधन को ही अपनाया जाय | 
व्यक्ति का दृष्टिकोण 


प्रत्येक व्यक्ति का सेवा का दृष्टिकोण उसकी झाचि, वत्ति, शक्ति, 
याग्यता और संस्कार के अनुसार होता है। ओर अपनी इष्टि से वह जो 
कुछ करता है वह तह दोनेपर भी दूसरे को स्वीकार होगा ही, यह कद्दना 
कटेन है। क्‍यों कि हम सब्र का व्यक्तित्व भिन्न-भिन्न है । इसीलिए 
इम सत्र को खुले दिल से चर्चा कर के अभिक्राश लोगोंकी 
राय जान लेना चाहिए | हमें वही करना ई जो समाज के (हिए उपयोगी 
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और आवश्यक हो | एक आदमी की राय छुन्दर ओर आवश्यक दोनेपर 
भी यदि समाज स्वीकार नहीं करती तो उसका आग्रह रखना जाभ-प्रद 
नहीं होंगा। इस कारण मैं तो मानता हूँ कि किसी भी ब्यक्ति को अपने 
विचार प्रकट करने का पूर मौका मिलना चाहिए ताकि समाच की 
आवश्यकता और उसके साधनें का पता चल सके | 


कैसा और कौनसा काम इम हाथ में ले, इसका निर्णय पहले से 
तो नहीं किया जा सकता, लेकिन इमारी कार्य-पद्धति क्‍या हो इस बारे में 
समाज-सेवकी और शानियों से मैं जो कुछ समझ पाया हूँ उसे सामने रखना 
आवश्यक प्रतीत क्षोता है । 


सेवा उपकार नहीं, कत्तेव्य है 

कई लोगें। से बहुत कुछ लेनेपर व्यक्ति के व्यक्तित्व का निर्माण 
द्ोता है। इस तरह समाज का वह ऋणी होता है। तमाज से प्रात 
किए हुए उपकारोंकों खुकाना सबका करंव्य है, और इस चुकाने का 
मतलूत्र प्राप्ति का स्वार्थ नहीं, नेत्रिकता का उत्तरदायित्व है | इस अर्थ में 
'सेदा उपकार नहीं, एक करोब्य है। ओर ऐसा कत्तेव्य है जिस को किए 
बिना प्रजा का जीवन ठीक से नहीं चछ पाता | जहाँ इछ् कर्तेथ्य के प्रति 
उपेक्षा और प्रमाद होता है वहीं अनेकों दुर्गुग पेदा हो जति हैं, अव्यवस्था 
फैल जाती है, सम्राज का जीवन नर्क बन जाता है। ओर यह इईंसा है । 
(हिंसा आती ह्वी तब है, जब सेवा उपकार बनती है और उत में अहंकार 
नागता है। ऐसा आदमी सेवा शब्द की भकछे ही रक्षा करे, अपनी ओर 
समाज की हिंसा से बह मुक्त नहीं हों सकता | 


-नामवरी सेवा नहीं है 


सेवा किसी भी फल की जाशा से नहीं को जानी चादिए। आशा 
की पूर्ति न होनेपर काये के अन्त में निराशा होती है और सेवक अपने 
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मार्ग से हट जाता है। उसपर इस असफलता की प्रतिक्रिया भी हो सकती 
$ और उसका परिणाम बुरा निकलता है। इसलिए, ज्ञानियों का कहना 
है कि अच्छे कार्यों में मी आसक्ति नहीं रखनी चाहिये। आज इमने इस 
सदेश को भुला दिया है। थोडी-सी सेवा करते ही हमर में यश की, नाम 
की, पद-प्रतिष्ठा की छाल्सा जाग उठती है | दूसरे शब्दों में कह् जा सकता 
है कि ऐसे तुच्छ नाम और पद के लिए ही हम लोग कार्य करते दे । इसे 
सेवा क क्षेत्र में धोखा कहा गया है। और इससे हमे सावधान रहना 
जाहिए । तम्दुल की खेती करनेपर श्रास पर खुश होना यदि पागलपन है 
तो नाम को ही सेवा का फल मान बैठना भी बुद्धिमानी नहीं है । 


नाम और काम 


ज्ञानियों ने नाम और यश को अस्थिर और नाशवान माना हे ४ 
लेकिन लोकेषणा-अच्छा कहत्वने की वृत्ति-सत्र मे रहती ही है। और यह 
स्वाभाविक है। इसे जबरदस्ती दूर भी नहीं किया जा सकता | जबरदस्ती 
से की ज्ानेबाली चीज द्वार्दक न होने के कारण स्थायी और जीवन-व्यवहा€ 
की नहीं हो पाती | फिर भी नांस के छोभ में हम लोग काम को एकदम 
भूले जा रहे हैं अथवा नाम को ही काम मान जैंटे है। समाज-सेवा का' 
व्रत छूकर निकलने वाले अखबारों में जब नाम और दाम की स्तुति पढने में 
आती है तब सहृज्न ही ध्वान में आता है कि आज वास्तविक काम क्‍या 
रह गया है। हमे सोचना है कि काम और नाम में कौन उपयोगी है 
और दोनों का कया महत्त्व है, जबवा किसका स्थान है । 
च्यष्टि दवित में समध्टि हित 

प्रायः देखा जाता है कि लछोम सेवा या भलाई की जिम्मेदारी दूसरों- 
पर ड्वाल्ते रहते हं। सोचने, बोलने और छिखने में कोई किसी से कम 
नहीं होता । इम यह मानकर चलते हैं कि उपदेश की दूसरोंको जरूरत है 
और उन्हीं का “सुधार! मी करना है। यह हमारे घर से बिल्कुल उल्टी 
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बात है। हम निस घर्म के अनुयायी हैं उसमें तो अपने ही उद्धार या 
कल्याण को अधिक महत्त्व दिया गया है। दूसरों की अपेक्षा अपने आपको 
जीतना बडी बात है। बिनेश्वर को हम इसीलिए. भगवान्‌ कहते ह कि ते 
अपने आप पर विजय प्राप्त करते हैं | मुझे सन्देह है कि हम मगवान का 
रास्‍्तता छोडकर कहीं शेतान के रास्तेपर तो नहीं बद रहे हैं ! इम यदि 
अपना सुघार करले और जीवन में सचाई ले आव तो अपने आप समाज 
का सुधार हो जावेगा। व्यष्टिद्वित में ही समष्टि-हित समाया हुआ है । 
मैं समझता हूँ हमारी सारी उलझने इसीलिए हैं कि इम स्वय कुछ न कर 
दूसरों से अपेक्षा रखते हैं । 


उपदेश देना नास्तिकता है 


समार में ज्ञान की कमी नहीं हे। आत्मा प्रत्मेक में हैं। आत्मा 
का ठक्षण ही ज्ञान और चेतना है । बाइर से भले ही तुलना में एक-दूसरे 
के ज्ञान में मिन्नता या न्यूनाबिकता दिखती हो; किन्तु अप्म-बिकास के 
लिए सब में पर्यास ज्ञान रहता हे । इसलिए में तो मानता हूँ कि दूसेर 
को उपदेश करना नास्तिकता हैं अथवा आत्मा के अस्तित्व मे अविश्वास 
करना ६। एक साधक या विकास मार्ग का पथिक किसी से अनुभव तो 
पूछ सकता है, लेकिन अपने विकास का मार्ग बितना स्पष्ट उसे दिखता है, 
उतना दूसरे को नहीं। इसलिए मद्दान्‌ आत्माएँ कभी यह नहीं कहतीं 
कि अमुक मांगे से ही चछो | उनका काम विवेक को चजगा देना होता हैं 
और शक्ति से परिचित करा ठेना | शानियों ने कह्ा है कि दूसरों को करने 
के लिए. कइने की चिन्ता रखने को अपक्षा सेबकों को अपने करने की 
चिन्ता रखनी चाहिए. । दूसरों को उपदेश देना मोह ही है । उस से हे 
टलना घाहिये। यदि लोगों को विश्वास हो बाए! कि हमारा काम अच्छा 
है और उस से छाम होता हैं, तो वे अपने आप बिना कहे भी उसे अपना 
लेंगे और वेसा करने लंगेंगे। अन्यथा हजारों अच्छी अच्छी दलीलों से 
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कुछ होना-बाना नहीं है-मघुर वाणी से और भाषा से किसी को मुग्ध भले 
ही कर लिया बाय | 


हम स्रब सिक़्कर कार करें 

यह लछोक-तत्र का युग है । इसमें झिसी भी विषय का निर्णय अल्प- 
मत और बहुमत के आधार पर ही किया जाता है। लेकिन इस अल्प और 
बहुमत क झगड़ेने हमे चक्कर में डाल दिया है। मनुष्य यदि अपने मत 
को हठाग्रह का रूप न दे, तत्र तो यह एक अच्छा मागे है। लेकिन देखा 
यह गया है दि इससे दल्बन्दियों बढ़ती है । फ्रूट को उत्तेजना मिलती है । 
इसलिए, इमे एसे कामों को हाथ में लना चाहिए. जिनके कारण मत-गणना 
का अवसर ही न आए, और यदि आए, भी तो सद्भावना नष्ट न होने 
पाब । सोरे कार्य सर्वानुमति से होने चाहिए। मत-गणना और चुनाव से 
ऐसा विष फ्रेंड रहा है कि भाई भाई का शात्रु बनता जा रहा है, मित्र की 
मित्रता दूटी जा रदी है । वर्तमान परिस्थिति को देखते हुए कुछ विचारकों 
ने मान लिया है कि मत देना अपन आपको कीचड म फेँसाना हैं और 
आगे से वे किसी को अपना मत नहीं ढेंगे। एसे ही कार्यों का चुनाव 
होना चाहिए बिन्दे हम एक मत से सयोजित कर सके । इससे हमारे कार्य 
में तेज प्रगट होगा । रमें काम करना है, फू नहीं फेलानी है । 


जातिवाद और हमारा छुक्ष्य 


यह बात बिल्कुल सही है कि जातिवाद का विष्र इन दिनों बहुत बढ़ 
रहा है। वह राष्ट्रीय शान्ति के लिए. घातक हैं। दर जाति अपने से 
गिन्न जाति को अपनी भलाई में बाधक मानकर दूसेरे के मांगे में स्वय 
बाधक बनती जा रही दै। प्रान्त, भाषा और जाति के इन वादों की विना- 
शक लपरे बैन समाज को भी स्पर्श कर गई हैं। राजखान के, रहने वाले 
इम खुदूर महाराष्ट्र, मध्यप्रदेश, बद्भाल, बम्बई और मद्रास आदि प्रान्तों 
में जाकर व्यापार करते हैं, घर बसाते हैं और घन कमाते हैँ । किन्हीं भी 
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कारणों से कहिए, उन उन प्रान्तो के मूल निवासियोंढी अपेक्षा हमारी 
आर्थिक स्थिति अच्छी हो गई | यह उन छोगों के लिए इंषों की बात 
होना खाभाविक था। चारों तरफ यही दिखाई दे रहा है। भनिकों के 
प्रति अमाव-पीडितों का जो आज दृष्टिकोण हे उसे अवास्तबिक नहीं कहा 
जा सकता । बिहार मे बंगालियों के प्रति जो भाव हे वही दूसरे प्रान्तवालों 
में राजस्थानियों के प्रति है। इसलिए यह कोई बात नहीं है कि प्रान्ती- 
यता और जातीयता किसी एक खास प्रान्त और जाति के प्रति ही पेंदा हुई 
है। यह हवा तो चारों ओर बह रही है । इसकी जड़ मनुष्य का स्वभाव 
है। दर व्यक्ति मे *स्थ के प्रति आसक्ति और मोह होता है, उसी की 
ओर उसका झुकाव होता है। इस स्वभाव-बृत्ति मे हमें इतना ही सुधार 
करने की जरूरत हैं कि स्वजाति की सेवा दूसरी जातियों के लिए: कुसेबा 
और बाधक न बनकर |वकास मे पूरक और सहायक बने । ऐसा होनेपर 
एक जाति का कार्य देश के लिए. अपने आप सहायक बन चाएगा। 


भछाई की साम्प्रदायिकता उपादेब है 

इस बारे में एक बात और भी ध्यान देने योग्य है। छोटे-छोटे 
समूह बना कर काय करने मे एक प्रकार की सुविधा रहती है। जिन 
लोगों स हमारा बितना निकटवर्ती सम्पक और सम्बन्ध रहता है, कार्य में 
उतनी ही आसानी होती है। उनसे चर्चा करने में अधिक निःसकोचता 
होती है । लेकिन इस में बिविक रखने की इसीलिए, जरूरत है कि कहीं 
हम सम्बन्धों और निकटता को पक्षपात और मोह में रग न लें। अपनों 
के नीच रहकर और उनकी भलाई की सोचकर भी उससे किसी का अद्दित 
नहीं होगा यह सावधानी सदा रखनी होगी। इस तरह कोई भी जाति 
किसी की भी ईर्षा और द्वेघ की पात्र न द्ोगी। मेरी बात छीलिए.। भाई 
साइब भी० राजमलबी की प्रेरणा से में खेती के कार्य में रस लेने छगा | 
सेठ जमनालालजी बजाज की खेती कंपनी की भागीदारी में तथा निजी रूप 
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में भी दोन्‍चार गांवों मे में खेती करता हूँ। इस बात का मैं पूरा ध्यान 
रखता हूँ कि मेरी खेती बढ़िया दो, फलल खब हो । स्वामाविक ही का 
इस तरह मरी खेती दूसरों की अपेक्षा कुछ अन्छी ही होती है । मेरी खेती 
मे अधिक आमदनी होते देग्वकर दूसरों ने भी अपनी खेती पर ध्यान देना 
शुरू किया और अब सारे गाव की खेती बढ़िया होन छगी है । इस तरह 
यदि एक व्यक्ति, परिवार, ज्ञाति या प्रान्त का काम स्वयं अपनी सीमा के 
लिए. अच्छा द्वोता ऐ तो उसका लाभ दूसरों को भी मिले बिना नहीं रह 
सकता । जिसकी नींव में भलाई है ऐली साम्प्रदायिकता को मै सकीर्णता 
से पर मानता हूँ । 


समय अनुकूछ है 

इम सब्र को समान की भलाई किप तरह की जाय, यह सोचना है । 
हमारे सामने सबसे बड़ा प्रघन यह हे कि जीवन-निवोह सुख से कैसे किया 
जाय| यह फ्रन यों तो मनुष्य के समान प्राचीन हैं। किन्तु हर समय 
मूत-काल अच्छा और वर्तमान कठिन ही कहा बाता रहा है। और निर- 
न्तर भविष्य + सुस्त की आशा में सगठन पर जोर दिया जाता रहा है । 
महगाई बढ गई है, खब बढ गया है, क्षीवन-निवोह मुश्किल और चिन्ता- 
प्रद बन गया <। फिर भी मेरा तो खबाल है कि ऐसा समय इतिहा के 
इबारों वर्षो में नहीं आया । हम स्वतत्र हुए और अब्दिंसा से | दो दो 
महायुद्ध से सतत्त होकर आन बिश्व शान्ति को दूढ रहा हैं। अहिंसा 
धार्मेयों के लिए यद्ग अपूर्व अवसर दे कि वे अपने कार्वक्षेत्र को विस्तृत करे 
और झ्वान्ति के पिपासुओं को अहिंसा का झरना बताएँ । लेकिन यह केबल 
दूर से उगली बताने से नहीं होगा। निजी अहिंलक आचरण द्वारा ही इम 
विश्य को अ््िसा का पाठ पढ़ा सुकग्रे। 


भय हिंसा है 


भयभीत रहकर संगठन करने की बात जेचत्ती नहीं। डर में रक्षा 
का भाव हैं, और उसके लिए हिंसा मूलक सगठन भी आधश्यक हो बाता 
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है। और यह चीज दूसरों के प्रति घरणा और तिरस्कार प्रकट करती 
है। डरनेवाला दूसरे की रक्षा की नहीं सोच सकता । ओर यही विस 
है। दूसरे की रक्षा की सोचना ही अर्दिसा है । 


मध्यम वर्ग की आर्थिक दीनता 


मध्यम बर्ग की स्थिति इस समय सकट पूर्ण है। मूर्तिपूजक झता 
भ्वर कॉन्फेरेस ने अपने फालना अधिवेशन में इस सबन्ध में कुछ फंड भी 
एकत्रित क्रिया है, लेकिन मैं सोचता हूँ लाखों नहीं करोडों के फड़ों से भी 
बुछ नहीं होनेघाढा है । इस सबन्ध में पू० बिनोबाजी से मैने चचो की 
थी। उन्होंने बताबा :--- 


८ सध्यम बर्ग की सबंस बडी टिक्‍्कत यह हैं कि ऐसे परिवारों में 
कमानवालठा एक होता है, और एकही की कमाई पर परिवार का खच 
निभर रहता है । उस दर चीज मोल लेनी पडती दे । अतः इस वर्ग के 
परियारों की स्त्रियों कछ काम करे और उद्योग द्वारा द्वी बालकों की शिक्षा हो 
तो इस वर्ग का आर्थिक बोझ बहुत कुछ हलका हो सकता है। राजस्थान में 
अच्छे अच्छे घ॒र्रों की स्त्रियों कातती थीं। जमनाछालजी बजान की माँ बूटी 
हेनेपर भी काफ़ी सून कात लेती हैं। नब वे जीवनोप॑योगी बस्तुएँ पेटा 
करेंगी तत्र न केबछ कटुम्म की आर्शिक स्थिति ही सुधेरेगी, उद्योग का 
बावाबरण मी निर्माण होगा। आज मध्यम वर्ग में नो दीनता आ गइ दें 
बह नष्ट होकर स्वावलबन और आत्म-बिश्यास बढ़ेगा । 


विनोतानी की यह सूचना विज्वारणोय ही नहीं, प्रयोग में लाने योग्य 
भी है। और यदि इस दिशा में कहम उठाया गया तो देश की भी बहुत 
कछ आर्थिक समस्या हल हो सकती हैं। वस्तु को छोडकर जब हम रुपए, 
के पी पढ़ते हैं तब अपने आप में हम कितने दुखी हो जात हैं हृतकाः 
एक उदाहरण आपके सामने रखता हूँ। 
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एक उदाहरण 

छोटे -छोटे राज्य जब खत्म हुए, तत्र बहुत से लोग बेकार हो गए, | 
मध्य भारत के एक छोटे से राज्य की राजधानी मे एक भाई रहते थ। 
३० या ४० २० उनका वेतन था और निजी मकान था । नौकरी तथा दो- 
एक मवेशियों के पालन से गृहरथी चछ जाती थी । बडा शहर था नहीं । 
किसी तरह काम चल रहा था । अब अदालत बन्द होने स नोकरी छूटी 
और नौकरी की तलाश में घूमंत फिर । उनकी स्थिति को देखकर मेरे एक 
सेबा-भावी मित्र छो उनपर दया आगई । एक शहर मे ७५० की नौकरी 
उन्हे दिख्बा दी | जहँ थे नौकरी करे हैं वहा से तो ५० रु० ही मिलते 
हैं, २५ की पूर्ति मित्र अपने पास से करते है | लकिन ७५ रु० पाकर भी 
वे सुखी नहीं है। कुछ समय बाट मेरे मिन्रकों दिखाई दिया कि उस 
बचारे का गाव न छुडा कर वहीं किसी धेपानी से लगा दिया जाता तो 
कदाखित्‌ मर २५ रु० उस के लिए उपयोगी बन पडते | 


काय को सद्दायता ही आदमी को सशक्त बनाती है 

तो, में कह यह रहा था कि केवल पेसा ही किसी के जीवन वो 
ऊँचा नहीं उठा सकता । जो भाई और ग्रुबक काम चाहते हैं उन्हें अपने 
पास रखकर यदि समर्थ छोग योग्य बनाबे और काम-घंध स लगा देवें तो 
बहुत बडी सेवा होगी । पैसे की सहायता बला टालमे से कम नहीं है | 
और इस से आदमी और भी अधिक बकार और आलूसी बनता है। काम 
सिखाकर उद्योग भे लगवा देना ऐसी सहायता है जो पानेबाने को सशक्त 
और साहसी बनाती है। अब वह समय नहीं रहा कि श्रमकों हल्का समझा 


जाय । बुद्धि और अ्रमका यदि हम एक साथ उपयोग कर सके तो हमारा 
अविध्य उज्ज्वल है--घिन्ता करने की कोई बात नहीं ।* 


#ओसवाल कार्य-कर्तता सम्मेलन नारायणगांव सें दिया गया अध्यक्षीय भाषण 





४ १३६: 
व्यापार और अहिंसा 


जमनालाल जेन 


अगर इम अहिंसा को आत्मा कई तो व्यापार शरीर संज्ञा पा सकते 
है। बुद्धि आत्मा को चाहिए और रोटी शरीर को। यह जगत्‌ है कि. 
इसमें नाना तरह के बाट और विवाद हैं। एक कहता दे कि जड़ का 
मोद्द मूढता है और यों शरीर के सम्बन्ध गिध्या हैं | दिखाई देने वाला जगत्‌ 
का रूप और वैभव क्षणिक और अशाइवत हैं। सूत्र में कह दिया गया कि 
जगत्‌ माया है। लेकिन बुद्धि नड नहीं थी। उसने कह्टा-- “ नहीं, 
जगत्‌ माया नहीं है। इश्वर स्वय॒ घोखा है ।” नो ग्रत्यक्ष हे और जिसका 
उपयोग हैं, उसके बिना उसकी सचाई को अस्वीकार कैसे किया जाः 
सकता है ! 


अध्यात्मबाद आत्मा को लेकर चला और उसने भौतिकवाद को तुच्छ, 

पस्थिर, क्षिोक और दुःख का कारण बतलाया। यह बड़ अचरन की 
ते है कि अध्यात्मवाद का प्रभाव ससार के अधिकाश लोगोंपर बहुत गहरा 
स्थापित हुआ है। कम-से-कम विचारों में तो अध्यात्मवाद अपनी सत्ता 
जमा चुका है | यह केसे हुआ, इसका एतिहासिक अस्पेषण यंदि किया जाय 
तो बडी मनोरजक सामग्री पढन को मिल सकती है। मुझ तो ऐसा छूगता 
है कि अध्यात्मवादियों मे कुछ ऐसे गुण थे कि वे अपने कार्य में बहुत 
सफल हो सके । अध्यात्मवाद का सर्वे प्रथम अस्ज दै--मरण या पखितन | 
मरण या परिवर्तन का चित्र प्रस्तुत कर आदमी को जर्दी हीं बश में किया 
जा सकता है । इर आदमी जानता है, देखता ह और समझता है कि उसके पूर्वज 
मेरे है, उसकी बस्तुएँ नष्ट हुई हैं, उसकी अवस्थाओं में परिवर्तन हुआ है |, 
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इस सचाई को वह इन्कार नहीं कर सकता । अध्यात्मबाद का दूसरा अदला 
है--अदृश्य की पूजा । जिसे आदमी जानता नहीं, जो दिख नहीं सकता, 
डसे इतना चमत्कार-पूण बनाकर मनुष्य के सामने मेश किया गया कि 
उस को वरनस उसे स्वीकार करना पडा । और उसका तीसंश अख् है-- 
आराम | अम और कष्ट ढौन घाहता हैं? एक के बदले यदि आधी हौ 
रोटी मिर वो भी आदमी अभ से बचने को कोशिश करेंगा । इसमे शक 
नहीं, अध्यात्मवाद न आराम थ्री बडी सुन्दर राह दिखाई है। अध्यात्म- 
वाद का सहारा छेकर कोई भी अपने उत्तरदायित्व स मुक्त हो सकता है 
और आत्म-कल्याण के नामपर बिना किसी श्रम के शरीर का आजीवन 
पोषण करता रह सकता ई। अपने दब्दों में कह सकता हैं कि मनुष्य को 
श्रम से बचे रहने के लिए अध्यात्मवाद ने वैराग्य नाम को बड़ी मीटी दवा 
'पिलाई है । 


अध्यात्मबाद में या कि बेराग्यवाद में ही एक और भी बडी विशेषता 
है । उस मे अपने अभावों का समाधान और ब्मनोरियों का छिपाव बडी 
आसानी से किया जा सकता हैं | मुझे सगीत की परख नहीं है या मुझ 
इंसना नहीं आता हैं तो बिरागी कह्टछाकर इसपर परदा डाला जा सकता 
है। जिससे आदमी की अयोग्यता छिप जाय, उसका आशय लेने मे कोई 
क्यों हिवकिबाएगा ! मान छीलिए मेरे पास इतने पैसे नहीं छं या में 
कमा नहीं सकता हूँ कि हर दूसेरे तौसेरे दिन कपड़े बदर्के और में अपनी 
बिबशता के कारण अगर अरू-व्यस्त तथा मेले-कुचेल कपडों भे रहता हूँ तो 
यद मेरे .छिए शर्म की बात हो सकती है। लेड़िन लोग मुझे उदासीन या 
विरागी या कि दार्शनिक कहते हैं तो मेरी शर्म पर खमावतः पर्दा पड 
बाता है । यह पर्दा पड़ना एक प्रकार से महत्त्व को बदाता है | ऐसी स्थिति में 
अध्यात्मबाद का सहारा अत्यन्त आबश्यक प्रतीत हेने लगता है। आज 
अध्यात्मदाद का जो परिणाम हमारे सामने है, उसका यह दर्शन है | 
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पर सच है कि व्यवहार भे ऐसा आदमी पूरा बुद्धू समझा जाता है। 
कोई चतुर आदमी उंध आर्थिक या सामाजिक जिम्मेदारी नहीं सौंप सकता; 
भले ही उसके अध्यात्म की वह चाहे लितन्ी प्रसंशा करता रहे । तो मत- 
लूब यह कि ब्यवहार का जो रुत्य है, सिद्धान्त के काम का वह नहीं है । 


यही हम व्यापार और अहिंसा में देख सकते हैं। बचपन में सुना 
था एक व्यापारी के मुख से कि व्यापार की उत्तम, मध्यम और जघन्य 
तीन श्रेणियों हैं। उन्होंने बताया या--सराफ़ौ उत्तम, बलाजी मध्यम और 
कूषि जधघन्य व्यापार दे । व्यापारी अह्िसा-धर्मी थे । अपनी बात को स्पष्ट 
करते हुए. उन्होंने यह मी कहा था कि ज्यों ज्यों व्यापार में हिंसा बढती 
ज्ञाती है, वह नीचे गिरता जाता है | मैं मति-मूढ़ बारुक उस्च समय क्‍या 
जानता था कि हिंसा कया और अहिंसा क्‍या है ! पर अब समझ में आया 
कि हिंसा बह जिसमें केवल जीवों का घात होता है । यही ब्यापारिक दृष्टिकोण 
व्यापार के अशौ-विभाजन में रहा । मेरा खयाल है, उस समय बाजार में 
सट्टा उतरा नहीं था। अगर उतरा होता तो इसमें शक नहीं कि सराफी 
को भी वह पीछे ढकेल देता। शठ और परिग्रह उस अ्टिसक के लिए. 
बल सकता हें जो केवल जीवों का घात करनेवालछा हिंसक व्यापार नही करना 
चाहता । मैं इस अहिंसकता को यही तक सीमित मानता हूँ । और इसमे 
व्यापारी कौ मुख्य दृष्टि उसकी सुविधा की ही है। दूकान साफ हो, 
लेन-देन में कष्ट न हो, बैठक सुद्दानी हो, आयम से बेठने और सोने को 
मिले, मक्लियूँ। मिन-मिन न करें और 'ींटियाँ फ़ौच न बढ़ावें। इतनी 
सुविधा और व्यवस्थावाला व्यापार ही अहिंसक हो बाता है। यह सोचने 
की वहाँ जरूरत हो कब होती है कि उस व्यापार में सत्व, प्रामाणिकता 
डवषयोगिता, निर्लेमता और विनम्रता का कितना अश्ष व्यपह्ार में उतरता 
है। वहाँ असत्य बल सकता है, परिग्रह बढ सकता हैं, लेने-देने के बाटों 
मे अन्तर रखा जा सकता है, ब्लेक मार्केट भी चर सकता है--सच कुछ 
ब्वछ सकता है--केबल कौड़ों-मकोड़ों की हिंसा नहीं चल तकती। ' 
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ऊपर सुट्टे का जिक्र आया है। आब नगर-नगर और माँव-गाँव 
बल्कि गली-गली में स्त्री और पुरुष, बच्चे और बूंढे सट्टे के पीछे पड़े हुए. 
हैं। एक दिन घचो करने पर एक भाई ने, जो खादीधारी हैं, कह्दा-- 
* देखोजी, सटे जैसा प्रामाणिक धन्धा और कोई नहीं है। न उसमें पूछी 
की जरूरत है; न दूकान की, न बद्दी-खातों की, न ल्खिा-पढ़ी की | दिन 
भर परेशान भी नहीं होना पडता, रात में भी हम दो-चार घष्ट यह काम 
करते दें और यद्द सारा काम विश्वास के बल पर चलता है। झुठ और 
हिसा को तो इस में कठई स्थान नहीं है। आप के यहों तो बही-खातों में 
तथा कागब-पत्नों मे लिखा-पढ़ी होने पर भी छोग लेन-देन में परेशान होते 
है, शठ बोलते हैं । 


मैं सुन ही सकता था, बोलता क्‍या ! ब्रेचारे दो या चार, आठ या 
टस रुपयों पर सौ सौ की जोखम उठाते हैं, रात के दो-दो बच्चे तक जागते 
है, और दूसरे दिन चुपके चुपके सारा भुगतान भी कर चुकते हैं। 
अचरज है कि अपने को प्रामाणिक कहदनेवाला सटोरिया भी कानून से बच- 
कर घलना चाहता है । प्रामाणिकता में तो साइस होता है पर यहाँ तो 
भय विराजित है। में मानता हूँ कि जहाँ भय होता है, वर्द सचाई नहीं 
रइती और अहिंसा मी नहीं रइती । सट्टे का धन्धा देखने में कितना दी 
प्रामाणिक प्रतीत हो और उसमें जीवों की हिंसा न होती हो; पर है वह प्रथम 
श्रेणी का द्िंसक धन्धा। कारण, इससे फंसा हुआ आदमी आल्सी, 
निकम्मा और छोमी बनता जाता है। अपने भाग्य को परखने की ओट 
में वइ चाहता है कि दूसरों की जेच्र का सेकडों रुपया उसकी तिजोरी में आ 
जाय | इस छूट का नाम अगर भाग्य है तो उस दान को मी पुरुषार्थ 
कहना चाहिए जो स्वर्ग पाने की रिव्वत में दिया जाता है | 


आज के व्यापार की यही हालत है। जीबों की हिंसा स तो बचा 
गया, पर अहिंसा उसमे नहीं आ पाईं। अन्न और वस्त्र के बिना किसी 
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का चल सका दे ऐसा कोई दीखा नहीं । अर्िता के महाबती साबु के 
ढांतों तले भी भोजन के कौर पडते ही हैं। पानी मे छना ही पीते हैं। 
छानने का साधन वस्ञ हैं। पर अचरज है कि अन्न और पत्च के ऊँत्पा- 
दन को वे निकृष्ट और ट्िंसक बतछांते हैं। माना, रि खेती में जीव-टिंसा 
होती है, पर उसकी मर्यादा है, उपयोगिता है, अनियायता है और विषशता 
है। और फिर हिंसा कहाँ नहीं होती ! रहने को मकान चाहिए, फिरने 
को सड़क चाहिए, बोलने में श्वालोच्छवास मी चलता है। में नहीं समझता 
कि इन सब क्रियाओं में बिना हिंसा के काम चल जाता है| मोजन बनता 
है, उस के लिए. भी चूल्दा सिलगाना पढ़ता है। मेरा खयाछ है कि अल 
उत्पादन की अपेक्षा भोजन तैयार करने में अधिक जीव-हिंसा होती है । 
इस तैयार भोजन को आग ठण्डी करके किया जाय या चाहे जिस तरह; 
जो होनी थी वह हिसा तो हो चुकी । तब क्‍या अहिंसा का मशत्रती भीं 
महान्‌ इंसक नहीं हो जाता! नहीं, वह नहीं हो सकता, न होना 
चाहिए.। क्योंकि यह अनिवार्यता है और दृष्टि इस में हिंसा की नहीं है । 

इसी तरह कृषि को भी हिंसक उद्यो५ नहीं कहा जा सकता | मुझे 
तो ऐसा छग़ता है कि इसे हिंसक कइने वाछा भी भारी हिंसक है। अगर 
भोजन ग्रहण करनेवाला साधु हिंसक नहीं हो जाता तो उसे पैदा करनेयाछा 
कैसे हिंसक बन जाय ! सच बात तो यह है कि ज्यों-ज्यों आदमी के पास 
पैठा बदता गया, भ्रम और प्रामाणिकता उससे दूर होती गई और वह 
परिग्रह के पीछे पड़ यया, त्यों-लयों उसने अपनी सुविधा और दुणचि के 
अनुसार हिंसा और अहिंसा की व्याख्याएँ, र्वकर अपने बड़प्पन को सुरक्षित 
रखने का प्रयत्न किया है | 


व्यापार कोई हो और चाहे जैसा हो, उसकी ऑआऑरईसा केवल जीव-घात 


ने करने तक ही सीमित नहीं है। उस अहिंसा का क्या मूस्य जिस के 
श्रम नष्ट होता हो और जो राष्ट-निमोण के लिए. घातक हो ! और अखत्य , 
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तथा परिग्रद को पुष्ट करनेवाली अर्डिशा मी बा दिसा नहीं है? पही 
व्यापार अ्टिक दो सकता दे जिससे शाष्ट की शक्ति बढती है, मलुब्ब 
कै ब्वाबलम्बन का विकास होता है । केक्‍ल जीवों डी हिंसा से अचानेदार्म 
अहिंसा, अद्दिता नहीं ग्रस्कि अ्टिंसा की विडम्बना है। और इस दृष्टि से 
किया जामेयात्य व्यापार, व्यापार नहीं बल्कि दट है, अत्याचार है | # 


# अहिता को हमें व्यापक अर्थ में अहरण करना चाहिए । आअदिसा का 
अर्थ में तो ऐसा करता हूँ कि जो कर्म प्रमाद, असावधानी और स्वार्थ के 
वशीभूत होकर किया जाता है और जिस कम से राष्ट्र का कोई द्वित नहीं 
होता, वह हिंसामय ही है--उस से जीवों का घात हो या न है। आज 
तो इमारी अ्दिसा हिंसा से बढ़ कर खतरनाक हो गई है। इस आहिंसा 
की विडम्बना पर क्‍या कभी रोक लगेगी ! 


हमारे सुरुचि-पूर्ण प्रकाशन 

प्यारे राजा बेढा (भाग १ झोर २) 

दोनों पुस्तकों में संसार के २३ महापुरुषों की सरल, पुद्दृर कहानिया 
हैं। अनेक पत्रों बया विद्वानों भोर रेडियो स्टेशन द्वाय प्रशांसित । पुस्तक 
मध्यत्रांतीय हिस्‍्दी साहित्य सम्मेूम द्वारा पुरस्कृत । 

मूल्य प्रशेक माग का ||) 

सह्दावीर-वांणी (जैन गीता ) 

भ० महावीर के शीवनोपयोगी मंगरू-सूओं का संकलम | पृष्ठ २ ५०; 
हो रंशा चित्र | मूल्य १॥) 
साणिभरद्र-- 

त्याग, संघर्ष और प्रेम छा महावीरकालीन उपन्यास | मूल्य १)) 
बुदूध और महावीर तथा दो भाषण-- 

आखाय कि. घ. मदरूबाल की लेखनी से लिखा गया दोनों 
ऋंतिकारी धमम संस्थापकों का तुछनात्मक ज्लीचन-पस्चिय | स्मय में महावीर 
सम्बन्धी दो भाषण भी हैं । पृष्ठ १५० | मृह्य १) 
जनब्ज्यछ प्रवधन-- 

राष्ट्रीय मद्दापुरूषों पर मझासती उज्ज्यण्कुमारीली के भार्मिक 
प्रन्‍्शन | ४४ ९० | मृख्य ॥) 


भारत जैन मदासण्डक, बधों 


हमारे आगामी प्रकाशन 


ज्ञीघ्र ही निकल रहे ईं 

पहले छल्य भेजकर प्राहक बननेवा्ों फो पौने मूल्य में 

जीवन-जौदरी-स ० जमनाव्यछबी बजाज की व्यावतायिक और 
सामाबिक सफलता तथा निर्भीक व्यक्तित्व पर प्रकाश डाल्मबाली वह 
पुस्तक जिससे स्कूल और कालेजों से निकलने वाले तदणों को ब्यवसाय और 
उद्योग के क्षेत्र में प्रवेश करने पर प्रामाणिक मांगेदशन करेगी । जमना 
छालजी के जीवन की कुछ प्रमावात्मक घटनाएं, और सब्मरण | 

पृष्ठ १५०, मूल्य सजिल्द १॥।) 

तस्व समुच्चयय-डा० हीरालालबी जैन एम. ए. डी. लिय | 

दिगम्बर और शताम्बर परम्परा के प्राचीन प्राकृत ग्रन्थों के आघा 
पर जैनधर्म और आचार का प्रामाणिक परिचय। गोीता जैसे व्यवस्थिः 
और सुदर सकलन । 

तस्वार्थ सूत्र-प० सुखछालजी । यह महान्‌ कृति जैनोंके सभी 
सम्प्रदायों में समान रूप स आहत है। ऐतिहासिक तथा दाशनिक समीक्षा 
से समन्वित यह टीका कई जगह पास्य-क्रम में है । 

पृष्ठ छगमग ५०० । मूल्य ४, 

समाज और जीवन-तपादक जममालाढू बैन | इस में समार 
और जीवन को स्पर्श करने वाले अनुभवी विद्वानों के चिन्तन प्रधान लेख 
का सप्रह है। एृष्ठ १००। मूल्य * 

घम्ं और संस्कृति-सपादक जमनाछाल जैन | इस में घई॑ 
सस्कृति पर विभिन्न दृष्टिकोणों को लेकर हमारी समस्याओं को स्परो 
गया ह | यह भी लेखों का सम्रह है | पृष्ठ १०० | मृस्य 

गीता प्रवचनें-आचार्य विनोत्रा 

ओऔमदभगवद्गीतापर विनोबाजी के मार्म्रिक और गरमीर प्रवच- 
का मराठी साधाका सभह । पृष्ठ छयमय २५० | मुल्य १ 


भारत जैन महामण्डड, बधों 


बोर सेवा मन्दिर 
पुस्तकालेब 
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बेबका - छका फ्मना ताजा वर 
शीर्षक हझफऋण आऑपिजीटिन एफ ज्‌ द्नं 


